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हमारे गाँव 


हिन्दुस्तान महरो में नही है। हिन्दुस्तान गाँवों में बसता है। इसलिए 
अगर हम अपने ग्रामीणों के जीवन में सुधार, विवास कर सके, तो वाकी 
का फुल सुधार अपने आप हो जायगा। 


आज सम्पत्ति देहात से शहरों में होकर विदेश चली जाती है । इस 
प्रवाह को बदल देने की जरूरत है जिससे देहाती सम्पत्ति देहात में ही रहे 
और देहात स्वावलम्बी बने । 


जादर्ण भारतीय ग्राम ईस तरह बसाया और बनाया जाना चाहिए 
कि जिससे वह सम्पूर्ण तथा नीरोग रह सके। आवश्यकतानुसार गाँव में 
बुएँ हो जिनसे गांव के सब आदमी पानी नर सके, सवके प्रार्यना-घर था 
मन्दिर हो । सार्वजनिक सभा आदि के लिए एक अलग स्थान हो । गाँव की 
अपनी गोचर भूमि हो । सटवारी तरीरे की एक गौणशाला हो । ऐसी प्राथमिक 
और माध्यमिक घालाएं हो, जिनमें औद्योगिक शिक्षा सर्वप्रधान रखी जाय । 
गवि के अपने मामलों का निपटारा करने फो एक ग्राम-पचायत नी हो । 
अपनी आवश्यकता के लिए अनाज, साग-भाजी, फल, खादी इत्यादि खुद 
गाए मे ही पैदा शो | एक आए गदि को मेरी मपनी यह कल्पना है । 
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बंदर का न्याय 


आय सब देहात के लोग यहाँ इकट्ठे हुए है, विनोवा की वात 
सनने के लिए और उनके हारा चल्मये हुए भूमिदान-यज्ञ को 
समभने दो लिए। चार साल हो गये, विनोदा गाँव-गाँव जमीन 
मांगता घम रहा है और साय-साव देश की जनता को इन्सानियत 
बंग पाठ पद्या रहा हैं। विनोबा का भदान-यज्ञ आज देथ का 
बच्चा-वच्चा जान गया है, लेकिन उसको तह में कौन-सा विचार 
है, उसका लासिरों मकसद क्‍या है, आदि बातो का ज्ञान आप 
गवियालो को कौन वहें, घहरो में रहनेंवाले बडे-वडे पडितो 
को भी नहों है। उसलिए आज से आप सबको इस आन्दोलन 
को तह में ले जाना चाहता हूँ । 

यह तो आप सव आपस में कहते ही होगे कि देश में गाधी 
वा एक वडा चेला, महान्‌ सत. विनोवा घूम-घृमकर जमीन बांट 
रा है. गरीबों की गरीदी दर करने के सिए। लेडझित आपको इस 
दात पर विचार करना होगा कि कया इस नरह जमीन वबॉदने से 
गरीबों की गरोबी दूर होगी? सतन्यग से आज तऊ दान-पृण्य 
की परपरा हमारे देश में रहो है, फिर भी यह देश धीरे-घीरे 
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कगाल हो गया । आज गाँव-गाँव मे एक ही सवाल खडा है--रोटी, 
रोजी और कपडा। दूसरे धन-दौलत को बात तो दूर है, जब देश 
में रोटी-कपडे का ही सवाल खडा हो गया है तो कौन, किसको 
और किस चीज का दान देगा, जिससे देश की गरीबी दूर हो सके ? 

आज नही, हमेशा ही ऐसा हुआ है कि हम लोग जो शहर- 
वासी पढे-लिखे बाबू लोग है, उनमें से कुछ दयालु व्यक्ति निकलते 
है, जिनका दिल गरीबो की गरीबी के लिए तडपता रहता है। 
अमीरो की इस दया-भावना को देखकर सत्त महापुरुषों ने उन्हें 
दरिद्रनारायण की सेवा का धर्म-ज्ञान दिया है। इस धर्म के पालन 
के लिए अमीर लोग दरिद्वनारायण की तलाश में निकले । इस 
युग मे महात्मा गाधी ने कहा कि दरिद्वनारायण की बस्ती देहात 
में हैं। इसलिए उनकी सेवा करनी है तो आ।प सब देहातो में 
चले जाइये । 

अब सवाल यह उठता है कि देहात के लोग दरिद्व क्यो हे ? 
आखिर देश की सारी दौलत की जड तो देहात मे ही है, क्योकि 
खेती वही होती हैं। शहरो की बडो-बडी कोठियो की छत पर 
सम्पत्ति का निर्माण नही हो सकता। फिर भी हालत यह है कि 
जो देहात सारी सम्पत्ति पैदा करते हे वे हो दरिद्र हे और हम 
लोग जो शहर के रहनेवाले हे, अमीर बनकर आप दरिद्रो की 
सेवा करने के लिए व्याकुल रहते हे । यह अजीब बात है। में 
आपको इसी बात पर विचार करने के लिए कहूँगा । 

एक मिसाल लीजिये । आप लोग मिट्टी का कोई टीला 
बनाना चाहते है, तो उसके लिए गड्ढा खोदकर मिट्टी लेते है । 
फिर टीले पर घर बनाकर उसमें रहने लगते है । आपका घर 
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देखने में सुन्दर मालठूस होता है, लेकिन उस सुन्दरता को बनाने में 
आप जो चारो तरफ गड्ढा खोदते है, उसमें वरसाती पानी जमा 
होता है। कचरा भी उसमे जमा होकर सडता है। फिर उसमे से 
मच्छर, बदव्‌, रोग आदि पैदा होते हे और फैलते है, जिससे 
आपकी थाति मे बाधा पहुँचती है । आप सोचते है कि इन गड्ढ़ों 
को पाटना चाहिए। तव आप क्या करते है ? उस टीले में से अगर 
कुछ मिट्टी खरचकर डालने की वात आप सोचेगे तो गड्ढा नहीं 
पटेगा। दूसरे स्थान से मिट्टी छाकर पाटना चाहंगे तो दूसरे 
स्थान पर गड़्ढा हो जायगा। फिर वहाँ पर कुछ दिनो के वाद 
वही समस्या पंदा होगी। ऐसी हालत में गड़ढे की समस्या का 
हल बया होगा, यह आप हो सोच सकते हँ। उसका सही हल 
तो पूरे टीले को गड्टे में डालकर उसे जमीन को सतह के वरा- 
घर लाने मे ही है। 

उसी प्रकार आप कलकत्ता, वम्बई, दिल्ली आदि बडे-वर्ड 
घहरो में वडी-बडी कोटठियो के जो टीले देखते है, उनका निर्माण 
देहाती कमाई करनेवाले देहाती मजदूरों के पेट में गदढा करके 
हआ है। काफी गड्टे हो जाने पर उनका करण-बन्दन हमारे 
बानों में पहेचता है। उस रोने की आवाज से हम वेचेन होते है 
और उनके प्रति हमारे दिलो में करणा और दया की भावना पंदा 
होती है। फिर हम अपनी वेचेनो को शात करने के स्िए उन वेचारे 
देहाती मजदूरों की सेवा करने की बात सोचते है। तो अब ठ्ताइये, 
उनवी सेवा कंसे हो, जिससे उनके पेंट का गड्टा पाटा जा सके । 
जाप घोद्या विचार करे कि आमिर हम इसके लिए करते क्या है ? 

रस सेया-कार्य के रिएा हम सम्पत्ति के उन ठीलो के पास 
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पहुँचते हे। उनमे से थोडा-सा खुरचकर चन्दे के रूप में हम 
इकट्ठा करते हैं और उस फड में से अस्पतारू खोलकर गरीबों 
को कुछ दवा वाँटते हे। कुछ रूई ले जाकर चरखा चलवाते है. 
खादी बनाकर उन्ही टीलो के हाथ बेचते हैँ इस प्रकार उन टीलो 
में से और थोडी सम्पत्ति खुरचकर गाँववालो को वापस करते 
हैं । इसी तरह दूसरे ग्रामोद्योगो के द्वारा भी कुछ राहत पहुँचाने की 
कोशिश करते है। आप लोग भी इसके लिए आशीर्वाद देते रहते 
है। लेकिन आप बताये कि क्‍या इस तरीके से कभी पूरा गड़ढा 
पटेगा ? इससे अधिक-से-अधिक इतना हो होगा कि सदियों से 
शोषण और दमन के कारण दरिद्रनारायण जो बेहोश हो गया है, 
इस राहत से होश पाकर चिल्लाने की स्थिति में आ जायगा। 

अतएव आज जब विनोवा दरिद्रनारायण की बुनियादी 
समस्या हल करने के लिए निकला है, तो आपको इस ऊपरी राहत 
को वात छोडकर समस्या की बुनियादी बात पर पहुँचना होगा 
ओर उसका हल निकालना होगा। यह हल भी दूसरे लोग आपके 
लिए नही निकाल सकेगे। खुद आपको ही उसे दूँठना होगा। 
हम टीले पर बेठे हुए जब कभी आपकी समस्याओ की बात 
सोचेगे, तो थोडा-थोडा टीला खुरचने की बात करेगे। लेकिन 
पूरे टीले को ढहा देने की बात हमारे दिमाग में आ ही नही सकती, 
क्योकि उसमें हमारी आत्मरक्षा का सवाल है। इसीलिए मे 
कहता था कि विनोबा के आन्दोलन की तह में क्या है, इस पर 
विचार करने की जिम्मेवारों आपकी ही हैं। 

महात्मा गाधो ने इसो बुनियादी समस्या का हल बताने के 
लिए जन्म लिया था। उन्होने देश मर में अहिसक समाज कायम 
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करने का सकाव दिया था। अहिसक समाज का मतलब यह है 
कि कोई किसी का हिस्सा न ले और सब अपनी मेहनत की कनाई 
खाये। लेकिन यह हो कंसे ? आज तो दुनिया की हालत विचित्र 
हो गयी है। किसान और मजदूर की पंदावार चाट जानेवाले 
बहत लोग पैदा हो गये है । उह भी किसान के घर में सीधे डाका 
* शालकार नहीं, बल्कि उनकी तरह-नरह की सेवा करने के बहाने 
से। बाब लोग क्या सेवाएं करते हे, उनका स्वरूप क्या है, यह 
भाप सबको समभ सहला चाहिए । 

सबसे बडी सेवा तो राज्य-व्यवस्था की है। जाप सव नासमझ 
है, इनतजाम नहीं कर सकते है, इसलिए आपका इन्तजाम हम कर 
देते है, महज मजदूरी छेकर। यह तो आप सब जानते ही है कि 
बच्चे पर दया उसके सान्याप हो कर सवते है, दूसरे नहीं। तो 
जो धन-दोलत है उस पर भी रहम उसे पैदा करनेवाले ही कर 
सकते है। हम इन्तजाम करनेवाले तो उसे पंदा नहीं करते, 
प्सटिए उसे बेरहमी से इस्तेमाल्ल करते है छौर इस कारण हफ 
से ज्यादा सा भी छेते है। इस वात को अच्छी तरह समभने के 
लिए में आपको बचपन में पटी एक कहानी सनाना चाहता हूं । 
जापमें से जो लोग पते-लिसे है, उन्होंने यह कहानी पटी भी 
होगी । 

गहानी है बन्दर घोर बिल्ली की। दो दिल्लियाँ बडी मेहनन 
में यही से दुछ सोजा छायी। सोध्य को बरावर-यगादर बदने 
मे कुछ मतभेद हआ। यह सारा हाल एक बन्दर देखता रहा। 
उसके मुंह में पानी भर आया। उसने पास आकर बाटने की 


जिम्मेदारी ५ पपने डापर व्त्े 9 चर 
दागी अपने उपर हे लोी। उसने एवं तराज लाकर 5 
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से खोए के दो हिस्से किये और दो पलडो में उन्हें चढाया। एक 
पलडा जब अधिक वजन से भूुकने लगा, तो उसने उसमे का 
थोडा-सा खोआ निकालकर खा लिया। अब दूसरा पलडा भारी 
पडने लगा, तो उसने दूसरे पलडे के खोए में से भी थोडा-स्ता निकाल 
कर खा लिया। इस क्रिया से सारा खोआ धीरे-धीरे वन्दर के 
पेट में चछा गया ओर बेचासे बिल्लियाँ भूखी ही रह गयी। 
उसी तरह आप जो कुछ पैदा करते है! वह सब बीच के व्यवस्था 
करनेवालो' के पेट मे चला जाता हैं और आप भूखे रह जाते है। 

अब आपको समझना होगा कि यह राज्य-व्यवस्था किस 
तरह फंली ओर उसकी जन्म-कथा क्या है। तभी आप इस बोभ 
से मुक्त होने का रास्ता खोज सकेंगे । 
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एक ऐसा भी जमाना था जब दुनिया में कोई राजा नही 
था। उसकी जरूरत नहीं थी। जहाँ कही पानी मिल जाता था 
वही लोग भुण्ड बनाकर बस जाते थे। वे आपस में मिलकर 
सेती-वारी करते थे और शिकार भी करते थे। धीरे-धीरे आवादो 
बढी और आपस में कुछ भागडा-5ण्टा नी होने छगा। ऐसे ऋगडो 
से हिसा पैदा हुए । इससे लछोग परेशान हुए। उन्होंने देखा कि इस 
तरीके से तो जिन्दा रहना ही मृब्किल है और जिन्दा तो सभी 
रहना चाहते है। दुनिया में जितने किस्म के भय हे. उनसे मरने 
का भय सबसे बडा होता है । 

भागवत में एक कथा है कि एक बार लोग परेथान होकर 
ब्रह्म के पास पहुँचे और उनसे कहा कि महाराज, हम लोगों के 
आपसी झगणडे के मारे आपकी सुप्टि का ही नाथ होने वा भय पंदा 
टो गया है। अत हमारे प्राण बचाने को लिए और अपनो सृष्टि 
की रक्षा दो रिएए भाप कुछ उपाय करे। ब्रह्मा ने सोच-समनज्ञर 
लोगों बृग भगणा मिटाने के र्िए पृथ्वी पर राजा भेजा। तब से 
धाति-थापन के छिए राजा का जन्म हजा। यह पौराणिक कया 
है।पर वस्तृत मनुष्य ने राज्य-प्रया वा आविष्कार तभी विया 
था, जद परिस्पिनि को कारण मनुष्य वा स्वायं आपने में टकराने 
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लगा और मनुष्य आपस में एक-दूसरे के खिलाफ हिंसा का प्रयोग 
करने लगे। ऐसी दशा में राजा का काम सवको शान्त तथा 
मर्यादित रखने का हुआ। फलत वह उत्पादक कार्य से अलग हो 
गया। उत्पादको ने सोचा कि सबके उत्पादन से राज्य-कर के 
रूप में कुछ थोडी-थोडी सामग्री राजा को दी जाय। क्रमश 
राजा का काम बढने छूगा, क्योकि जब लोगो को एक सरदार 
मिल गया, तो स्वभावत वे निश्चिन्त हो गये ओर इस कारण 
उनमें सुस्ती भी आने छंगी। जनता को राजा की आवश्यकता 
दिन-दिन अधिक महसूस होने लगो। दूसरी तरफ राजा के अधि- 
कार और शक्ति बढने के कारण उसमें मद का विकास हुआ और 
वह प्रजा का निर्देशन भी करने ऊूगा । धीरे-धीरे प्रजा को राजा का 
इस प्रकार का अत्याचार खलने रूूंगा और वह राजा को हटाने 
की बात सोचने लगी। उसने समझा कि अधिकार और शक्ति 
पाकर राजा मदाघ हो गया है और अब वह प्रजा को भलाई 
नही सोच सकता । वह राजदड को प्रजा के भगडे के निराकरण 
में इस्तेमाल करने के बजाय अपनी शक्ति और सत्ता को बढाने 
में ही इस्तेमाल करता है। अत प्रजा ने विद्रोह किया और राजा 
को सिहासन से उतार दिया। 

लेकिन ऐसा करने मे लोगो ने एक बहुत भारी भूल की । 
प्रजा-पीडन में राजा का ही दोष नहीं था। किसी भी सकट 
के लिए सामाजिक व्यवस्था जिम्मेवार होती है, न कि उसे 
चलानेवाला व्यक्ति । जनता का सकट इसलिए नही था कि राजा 
के हाथ में दड था। बल्कि इसलिए था कि दड-शक्ति द्वारा समाज 
के सचालन को प्रथा कायम हो गयी थी और जब दड के नीचे 
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प्रजा आ जाती है तब दटधारो अपनो सत्ता सगठित करने मे उसका 
उपयोग तो करेगा ही, क्योकि सत्ताआप्ति के साथ-साथ उसको 
वृद्धि की चेप्ठा स्वाभाविक है। दड नहेगा तो चलेगा ही। 

सोगो ने उस तत्त्व को नहीं समका। उन्होने व्यक्ति को ही 
दोषी माना, प्रथा को नहीं। उन्होंने राजदड को राजा के हाथ से 
निकालकर जनता के प्रतिनिधियों की पालंमेन्ट के हाथ में सीप 
दिया। छेकिन नतीजा जौर खराब ही हआ। “सैयाँ भये कोतवाल 
अब डर काहे का । जब प्रतिनिधियों के हाय में दंड चला गया तो 
स्वभावत जनता को इस वाव की जाशा हुई क्रि नया दडघारी 
प्रतिनिधि-सडछ राजा से अधिक जनता की सेवा करेगा, वयोकि 
वे उनके हो अग है। दूसरी ओर जब प्रतिनिव-मउर के हाथ में 
राज-दठ तथा गक्ति था गयी, तो स्वभावत उनमें अपने अधिवगर 
तथा गला की वृद्धि की प्रवृत्ति जाग उठी और उनकी आकाक्षा 
इस दिना में आगे बदने लगी। जनदा की यह आकाक्षा कि राज्य 
द्रारा जन-जीवन वी अधिक-१े-अधिक व्यवस्था हो और अधिवगरी 
वी यह थावाक्षा कि अधिकार-बृद्धि हो ,-उन दोनो आकाक्षाओं 
ने मिटकर जनता के जीवन पर नयी राज्यव्यवस्था का अधिपत्य 
पहले से भी ज्यादा स्थापित कर दिया। दिन-दिन यह प्रकिया 
आगे हो बदती गयो। आज तो उसका स्वरूप जन्यन्त भयवार 
हो गया है। 

आद थाप लोग देहात से रहते हुए भी राज्य के बोझ का 
जनृभव कर रहें है। देश भर में व्यवस्था और प्रवन्ध के बहाने 
जससय लोग घूम रहे है। आपके हो गाँव में दिलने हन्स्पेवटर 
भीर एिप्टो भाते है उसवा कोई ठिकाना है ? सबवह से घडी 
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लेकर बैठ जाइये, एक अधिकारी आता है और कहता है कि “में | 
टीका लगानेवाला अधिकारो हूँ ।” दूसरा आता है तो कहता है 
कि “में खाद का गडढा देखनेवाला अधिकारो हूं ।” इस प्रकार 
कोई सडक, कोई खेती तो कोई मछलो, मुर्गी पालने को ही वात 
बताने के बहाने से आपके गाँव मे आपके इन्तजाम के लिए आता 
हैं और इन्तजाम के लिए आपसे फीस भी लेता हैं। ये सव आपके 
सेवक हे, नौकर हे, लेकिन अजीब वात यह है कि नोकर मालिक 
से सौगुने अच्छे कपडे पहनते हें और खाते हे, तब आप समझ 
सकते हे कि मालिक की दशा क्‍या होगी। 
इस प्रकार जब आप गहराई से विचार करने लगेंगे तो आपको 
मालम होगा कि यद्यपि राज्यव्यवस्था जनता के घरेलू झगडे 
निपटाने के लिए णुरू हुई थी, तथापि उसने बढते-बढते आज 
सम्पूर्ण भानव-जीवन को आत्मसात्‌ कर लिया है। आज 
जनता राज्यरूपो शिकजे के नोचे दबकर मरना चाहतो है। जो 
कुछ आप पैदा कर रहे हे, वह सब सरकारो नौकरो को खिलाने 
में हो चला जाता है, तो आपको खाने के लिए कहाँ से मिलेगा ? 
आप लोग शोषण की समस्या के बारे में सुनते होगे। कहते हे 
कि पूँजीपति श्ोपण करता है इसलिए उसका नाश करना चाहिए। 
लेकिन आज तो पूँजीपति और पूँजी से चलनेवाला शासन यानी 
राज्यपति, दोनो अपने-अपने ढग से जनता का शोषण कर रहे 
हैं। दोनो ऐसे मिल गये हे कि एक को दूसरे से अलग करना कठिन 
है। किसी देश में पूँजी के हाथ में राज्य है (जैसे अमेरिका, इस्लेड 
आदि) तो कही राज्य के हाथ मे पूंजी हे (जैसे रूस) | बाहरी 
रूप चाहें जो हो, सत्ता ओर पूँजी का गठबंधन हर जगह है । 
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कषापको यह समकाया जाता हैं कि पूंजीपति आपका शोषण कर 
लेना है , इसलिए उसका अन्त करना चाहिए। लेकिन केवल इतने 
में हो काम नहीं चलेगा। पूँजीपति आज के जमाने मे राज्य से 
अचलग चीज नही है। अगर आप गहराई से सोचे तो देखेगे कि 
पूंजी चाहे पूँजीपति के हाथ में हो, चाहे राज्य के हाथ मे, आपकी 
स्थिति में बहुत अन्तर नहीं पडत्ता। इसलिए आपको एक साथ 
पूंजी और राज्य, दोनों से मुक्त होना पडेगा। तभी जाप जो पंदा 
करते है उसका चन से उपभोग कर सर्केगे। 
आप लोग सोचते हैं कि अग्रेज गये तो आपका काम पूरा 
हो गया और आपको आगे कुछ करना ही नही है। यही कारण 
है कि स्व॒राज्यन्राप्ति के बावजुद जब जापकी तकलीफ खतम न 
होकर बटती ही जाती हैं, तो आप परेशान हो जाते है। फिर इस 
परेशानी के कारण आप दूसरे छोगो की शिकायत करते हे। 
लेकिन एस शिकायत से तो आयबी समस्या वंग समाधान होने- 
वाला है नहीं। उसके लिए सारी परिस्थिति पर विचार करना 
होगा जोर उसमे से बाहर निकलने का रास्ता हूँलना होगा। 
आणिर आप लोगो ने अग्रेजी शासन से मुक्त होना वयो चाहा ? 
क्या इसीलिए अग्रेजो से छूडे कि हमे विदेशियों का राज्य पसन्द 
नहीं था ? एस देश की परम्परा में ऐसी अरुचि की बात तो हूँ 
ही नहीं। हजार वर्ष से कई विदेशी जातियाँ यहाँ जायी और 
उन्टोने हम पर राज्य दिया। लेकिन हमने कभी उन्हे हटाने की 
फोशिश नहीं की । तो अग्रेज के आने के बाद दो सौ वर्ष के अन्दर 
ही जाजादो शी बात वयो सभी * शसलिए उस प्रब्न पर आपको 
गरहरारे से सोचना चाहिए। बात यह है कि पहले जो लोग आये, 
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वे हमारे देश मे केवल हुकूमत करते रहे। देश का गोषण उन्होने 
ही किया। अग्रेज हमारे देश में हुकूमत करने के लिए नही आये। 
वे शोषण के लिए आये। देश का शोपण इतना ज्यादा होने लगा 
कि सारी जनता कगाल हो गयी। इस कगालियत को हालत से 
निकलने के लिए हम लोगो ने शोषण से मुक्त होना चाहा। 
इसोलिए हमने अग्रेजो को हटाना चाहा। इस तरह हमारी लडाई 
वास्तव में अग्रेजी राज्य से नही, बल्कि शोषण से रही है। यहो 
कारण है कि गाधोजी हमेशा कहते थे कि विदेशी राज्य हटाना 
स्वराज्य का पहला कदम है। असली स्वराज्य तो तव होगा जब 
शोषणहीन-समाज कायम हो जायगा। 
भतएव' असलो स्वराज्य तो शोषणहीन यानी शासनभुक्त 
समाज है। शासनमुक्त समाज का अर्थ यह नही हैं कि समाज में 
कुछ व्यवस्था ही त हो। देखना तो यह है कि समाज में व्यवस्था 
भी कायम रहे और साथ-साय शासनमुक्त भी हो जाये। यह कसे 
होगा, इस पर विचार करने की जरूरत हे। 
समाज में जब तक सचालन की आवश्यकता होगो, तब तक 
शासन की भी जरूरत रहेगी। अत आपका मनचाहा समाज 
सचालित नही होगा, यह निश्चित है। सचालन नही रखना है, 
तो सहकारी-वब्यवस्था स्थापित करनी हैँ। लेकिन सचारून 
यानी शासन से मुक्ति तो तब मिलेगी जब आप अपने-अपने गाँव 
मे अपनी व्यवस्था अपने आप चला ले। इसोको गाघीजी 
स्वावलम्बी समाज और विनोबा ग्राम-राज कहते हे। अपने 
गाँव में अपना राज हो जाय तो सरकारी नोकरशाही के राज से 
मुक्ति मिल जाय। 


हिंसा से मुक्ति केसे मिले ? 


शासन के भयकर सघटन के कारण जनता का शोषण होता 
है,टनना हो नहीं, वल्कि राज्य के बोझ के कारण उसका दमन भी 
होता है । इसलिए आज की दुनिया में राज्यव्यवस्था आशीर्वाद के 
बदले अभियाप साबित हो रहो हे । तभी तो हम झासनमुक्त 
ग्रामराज' चाहते हे। आज की दुनिया की हाल्ल ऐसी हे कि 
बिना शासनमुक्ति के इन्सान को जिन्दगी खत्तरे में पड गयी है। 
आपमे से बहत से देहात के भाई काफी पढे-लिसे होगे। आपको 
माल्म होगा कि जितने पढे-लिखे लोग है वे हर बात में विज्ञान 
की दुह्ाएई देते है । यहां तक कि वे कहते हे कि गाधोजी भले हं। 
महात्मा रहे हो, लेकिन वे इस वैज्ञानिक-पग के आदमी नहीं थे। 
वे बहते है कि उस यूग में गाधी की राह चलने लायक नहीं है । 
उनकी राय में गाघीजों दुनिया को हजार वर्ष पीछे घसीट हे 
जाना चाहते थे। छेकिन में आपको बताना चाहता हँ कि आऊ 
तंग यंग बेन्नानिक-प्रग है इसोलिए याधीजी का जन्म हुआ, ताकि 
वे वि्ञान के सकट से मानव-समाज का उद्घार कर सके | 

भाप मन में सोचते होगे कि भव्य विज्ञान कहो सवृट छा 
कारण हो सकता है ? विज्ञान ने तो मनप्य की तरक्की को है। 
यह टीफ हैं कि विज्ञान ने मानव-समाज छा बडा कल्याण विया 


न 
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वे हमारे देश में केवल हुकूमत करते रहे। देश का गोषण उन्होने 
नही किया। अग्रेज हमारे देश मे हुकूमत करने के लिए नही आये। 
वे शोषण के लिए आये। देश का! शोपण इतना ज्यादा होने लगा 
कि सारो जनता कगाल हो गयी। इस कगालियत्त को हालत से 
निकलने के लिए हम लोगो ने शोपण से मुक्त होना चाहा। 
इसीलिए हमने अग्रेजो को हटाना चाहा। इस तरह हमारो लडाई 
वास्तव में अग्रेजी राज्य से नही, वल्कि शोपण से रही है। यही 
कारण है कि गाधीजी हमेशा कहते थे कि विदेशी राज्य हटाना 
स्व॒राज्य का पहला कदम है। असली स्व॒राज्य तो तव होगा जब 
शोषणहीन-समाज कायम हो जायगा। 

अतएव असलो स्वराज्य तो शोषणहीन यानी शासनमुक्त 
समाज है। शासनमुक्त समाज का अथ्थे यह नही है कि समाज में 
कुछ व्यवस्था ही न हो। देखना तो यह हे कि समाज में व्यवस्था 
भी कायम रहे और साथ-साथ शासनमुक्त भी हो जाय॑। यह कंसे 
होगा, इस पर विचार करने की जरूरत है। 

समाज मे जब तक सचालन की आवश्यकता होगो , तब तक 
शासन की भी जरूरत रहेगी। अत आपका मनचाहा समाज 
सचालित नही होगा, यह निश्चित हैं। सचालन नही रखना हैं, 
तो सहकारी-व्यवस्था स्थापित करनी हैं। लेकिन सचालन 
यानी शासन से मुक्ति तो तब मिलेगी जब आप अपने-अपने गाँव 
से अपनी व्यवस्था अपने आप चला ले। इसोको गाधोजी 
स्वावलम्बी समाज ओर विनोबा ग्राम-राज कहते हें। अपने 


गाँव में अपना राज हो जाय तो सरकारी नौकरशाही के राज से 
मुक्ति मिल जाय। 
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शासन के भयकर सघटन के कारण जनता का घोपण होता 
है,प्तना हो नहीं , बल्कि राज्य के बोझ के कारण उसका दमन भी 
होता है । ब्सलिए आज की दुनिया मे राज्यव्यवस्था आगीवाद के 
बदले अभिद्याप सावित हो रहो हैं। तभी तो हम धासनमुक्त 
'ग्रामगज' चाहते है। आज की दुनिया की हालत ऐसी हू वि 
विना घासनमुक्ति के उन्सान की जिन्दगी खतरे में पद गयी है। 
आममे से बहत से देहात के भाई काफी पढे-लिखे होगे। आपको 
मालूम होगा कि जिनने पढे-लिखे लोग हे वे हर वात मे विज्ञार 
यो दृह्ाई देते हे । यहाँ तक कि वे कहते है कि गाधोजी भन्‍्ठे ही 
महात्मा रहे हो, लेकिन वे इस वेज्ञानिकबयुग के आदमी नहीं घे। 
वे बहते है कि इस युग में गाधी की राह चलने लायक नहीं है। 
उनकी राय में गाधोजोी दुनिया को हजार वर्ष पीछे घसीट हे 
जाना चाहते थे। छेकिन में आपको बताना चाहता हेँ कि आऊ 
का यग वेतानिव-यग है एसीलिए गाधीजी का जन्म #था, ताकि 

ये विज्ञान के सकट से मानव-समाज वा उद्धार कर सऊे 
जाप मन में सोचते होगे कि नला विज्ञान कही सकट दाग 
कारण हो सकता है? विज्ञान ने तो मनृष्य की तरक्की की हे । 
यह ठोक है छिः विज्ञान ने मानव-समाज दा बडा वल्याण किया 
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है, लेकित विज्ञान की तरक्की के साथ-साथ मनृष्य का मस्तिष्क 
अगर वैज्ञानिक नही हुआ तो वह विज्ञान ही अपने कत्ल का 
साधन वना लेगा। 
एक कहानी है । एक आदमी ने एक वन्दर पाछा था। उससे 
अपने पालतू बन्दर को बहुत से हुनर सिखा दिये थे। वन्दर भी 
उसका भक्त था और उसकी सेवा किया करता था। उस आदमी 
के पास एक तलवार थी। बन्दर ने अपने मालिक को तलवार से 
एक आदमी का गला काटते देख लिया था और उसने तत्काल 
यह बात सीख भी लो थी। दिन को जब मालिक सोता था तो 
बन्दर उसके शरीर पर से मक्खियाँ उडाता था। एक दिन एक 
मक्खी किसी तरह काबू में नही आ रही थी और घूम-घूमकर 
मालिक के बदन पर बेठती थी। बन्दर को बहुत गुस्सा आया। 
उसने सोचा कि अब इसे मार ही डाला जाय। मालिक की परे- 
शानोी उसे सहन नहीं होतो थी। उसने झट तलवार उठाकर 
मवखी पर चला दो। मक्खी उस समय मालिक की गर्दन पर बैठी 
थी। मकक्‍्खो तो उड गयी, लेकिन मालिक की गर्दन कट 
गयी। 
विज्ञान चाहे जितना उपयोगी हो, लेकिन वह बन्दर के हाथ 
पड जायगा तो खुद ही सारे मानव-समाज का ध्वस कर देगा। 
ऐसा क्यो होगा, इस पर आप विचार करें। 
प्राचीनकाल से सनातन धर्म की शिक्षा अहिंसा परमो 
धर्म ' को रही है। लेकिन अन्याय के प्रतिकार के लिए या घम्मे 
को स्थापना के लिए हिंसा की भी इजाजत रही है। लोग आपसी 
भगडा निपटाने के लिए भी हिंसा का प्रयोग करते रहे हे। सिर्फ: 
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हिंसा की एजाजत थी, उतना ही नहीं, वल्कि विशेष परिस्थिति 
में उसे आयदधर्म भी माना गया था। वर्मयुद्ध में प्राण-त्याग 
करने से समरीर स्वर्गलाभ होता है, ऐसी वात पटने को सिच्ती 
है। पहले जब विज्ञान का युग नहीं था, तब ऐसी बातो से घावद 
विशेष नुकसान नहीं था। लेकिन जाज ऐसो बात चल नहीं 
सकती । 

गाधीजी ने दुनिया को अहिलसा का एक नया संदेश सनाया। 
उन्होंने हर हालत मे हिसा के परित्याग की बात सनायी, वयोकि 
अगर नित्यथर्म जीर आपद्धर्म दोनों अहिसा का न हो, तो 'परम- 
धर्म धहिसा' यह सिद्धान्स सध नहीं सकता। अगर नित्य-जीवन में 
हिला की मान्यता रही तो उसकी परिणति अहिसा नहीं हो 
सकती , यह जाप जासानी से समझ सवते है। इसलिए महात्मा 
गाधी समाज के प्रत्येक मामले मे अहिसा का ही प्रयोग करने को 
बहते थे। वे दुनिया में एक अहिसक-समाज कायम वरना चाहते 
थे, व्योकि वह नमाज के जीवन को नैनिक एवं आध्यात्मिक 
बुनियाद पर सघटित वरना चाहते थे। 

आज पदे-नसलि लोगो को वेतिक तथा आशध्यात्मिक बातो 
से वृष नफरत हो गयी है। आपके यहा भी ऐसे बहत-से पठे-लिखे 
व्यक्ति जाते होगे, जो कहते हे कि नैतिक और आध्यात्मिक 
आधार दी बात ने है यह सब पूंजीपतियों का टोग है, वे इस 
प्रगार की बाते करके ठगना चाहते हें, उत्यादि। आप लोग 
भी कभी-कभी ऐसी बातो में बहकः जाते हे। सरिए थोड़ी देर 
के रिए में माघीजी णे देतिक तया द्ाध्यात्मिक उद्देग्य की दात 
शोए देता' हूं। 
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आप मेरे सामने वेठे हे ओर में आपसे वात कर रहा हूं, 
यह तो वास्तविक चीज है न? बहुत से अग्रेजी पढे भाई भी नहीं 
कह सकेगे कि हम लोग आज जो एक साथ मिले हे वह एक स्वप्न 
हैं। तो मे आपको बताना चाहता हूँ कि आज का युग वेज्ञानिक- 
युग है। इस युग मे यदि अहिंसक-समाज की स्थापना न हुई 
तो परलोक की बात तो दूर, इस लोक में भी हम ओर आप 
जिन्दा नही रह सकेंगे। अर्थात्‌ आज के जमाने में चाहे जिस 
कारण हो, अगर हिंसा की मान्यता रही तो मानव-समाज 
जिन्दा नही रह सकेगा। ऐसा क्यो ? यह में आपको बताना 
चाहता हूँ। 

आपको मालूम है कि विज्ञान के वरदान से दुनिया में बहुत 
से भस्मासुरो का जन्म हो गया हैं। भस्मासुर की कहानी आपको 
मालूम है न? शिवजी के वरदान से उसमें वह शक्ति आ गयी 
थी कि जिसके सिर पर हाथ रख दे वह भस्म हो जाता । भस्मासुर 
अपनी शक्ति को परीक्षा के लिए शिवजी पर ही अपना हाथ 
रखना चाहता था। उसी तरह आज' की दुनिया में एटम बम, 
हाइड्रोजन बम और ऐसे-ऐसे बहुत से बमो का आविष्कार हुआ 
है, जिनको विज्ञान के वरदान से भयकर भस्मशक्ति प्राप्त हुईं 
है। और में आपसे कहना चाहता हूँ कि ये भस्मासुर अपनी 
शक्ति को परीक्षा के लिए आपकी टूटी क्ोपडियों पर अपने 
हाथ नही रखेंगे, वल्कि वे अपनी शक्ति की परीक्षा कलकत्ता, 
चम्बई, लन्दन, न्यूयार्क, मास्को आदि वडे-बडे वैज्ञानिक केन्द्रो 
6 ही करेंगे। सोचने की वात है कि तब विज्ञान की क्‍या दशा 

गी? 
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श्रेणी के बोच का मामला तय करने मे हिसात्मक तरीका चलता 
रहा तो क्या राष्ट्रो के वीच के मामलो में अहिंसा को अपनाना 
सभव होगा ? नित्य समस्या का समाधान हिसा से करते रहना 
और आखिर में एक देश और दूसरे देश के वीच को समस्या 
खडी होगी तो हिसा के अभ्यासी छोग मिलकर अहिसा का 
निर्माण करेगे, यह क्या सभव होगा ? 

आत्मरक्षा प्रकृति का नियम है। इन्सान जो कुछ सोचेगा 
और करेगा उसको वुनियादी भूमिका आत्मरक्षा की चेष्टा ही 
होगी। इन्सान को सबसे ज्यादा डर मरने से होता है। वह मरना 
नहीं चाहता। ऐसी हालत में वह हर बात को जिंदा रहने की 
भूमिका के खाते में लिखेगा और उस हिसाव से जिसमें नुकसान 
होगा उसे छोड देगा और जिसमें लाभ होगा उसे हो अपनायेगा। 
पुराने जमाने मे अहिंसा परमो धर्म ' के सिद्धान्त को मानते हुए 
अन्याय के प्रतिकार में या धर्म-सस्थापन के लिए जो हिंसा को 
इजाजत रहो है, वह भी सामूहिक आत्मरक्षा की ही थी। एक कस 
या जरासघ और कुछ उसके साथी हजारो मनृष्यो पर जब हिंसा 
का चक्र चला रहें थे तव कुछ लोगो की हत्या करके हजारो 
लोगो को हिसा के आक्रमण से बचा लेने में आत्मरक्षा की भूमिका 
में लाभ हो दोखता था, चाहे वह लाभ तात्कालिक ही क्यो न हो । 
लेकिन उसो आत्मरक्षा की भूमिका में आज भगडे निपटाने के 
लिए भी अगर हिसा का उपयोग किया जाय तो व्यापक विध्वस 
के कारण सामूहिक हानि का ही खतरा है। इसीलिए आज को 
परिस्थिति में लोग इसे छोड देना चाहते हे। 

लेकिन हिसा को छोडने को चिता में मनुष्य एक बुनियादी 


हिंसा से मुक्ति फंसे सिले र्३े 


गलती करता है। वह युद्ध तो नही चाहता लेकित एक राष्ट्‌ की 
आन्तरिक समस्या के समाधान में हिसा को अनिवार्य मानता है । 
दुनिया मे लोग कहते हे कि समाज के शोषण को खत्म करने के 
लिए तथा एक श्रेणी और दूसरो श्रेणी के भेद को मिटाने के लिए 
तो हिसा का तरोका हो सफल हो सकता हैं। अहिसा से समस्या 
का समाधान नही होगा। आन्तरिक समस्या के समाधान में भी 
अगर हिसा का उपयोग किया जाय तो उसीके विकास से अन्त- 
राष्ट्रीय हिंसा की सुष्टि होगी। फलस्वरूप मानव-समाज का 
नाश हो जायगा। 

डाक्टरों मे एक कहावत मशहूर है। किसी डाक्टर ने एक 
मरीज का आपरेशन किया था। जव वह वाहर निकला और 
लोगो ने मरीज का हाल पूछा तो उसने कहा कि आपरेशन तो 
सफल हुआ लेकिन मरीज टेबल पर हो मर गया । यही हालत 
हिंसा द्वारा समस्थाओ के समाधान की वात सोचनेवालो को 
होगी। अगर हिंसा द्वारा समाज को किसी समस्या को हल करने 
को कोशिश की जाय , तो समस्या का शायद समाधान हो जायगा 
लेकिन उस समाधान का उपयोग करने के लिए ससार में कोई 
मनुष्य हो नही रह जायगा। विज्ञान के कारण आज की 
दुनिया की स्थिति यहो है। 

यही कारण हं कि महात्मा गाधी को आज सारा ससार युग- 
पुरुष मानता है। आपने देखा होगा कि दुनिया के किसी भी देश 
के प्रतिनिधि जब भारत में आते हे तो पहले गाधीजी को समाधि 
पर माला चढाते हे। वे ऐसा केवल उनके महात्मापत के कारण 
नही करते, क्योकि अत्यत भौतिकवादी चीन के नेता भी गाधोजी 
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को समाधि पर फूल चढाते है। गाधीजो के प्रति ससार की यह 
श्रद्धा केवल इसलिए ही नही है कि उन्होने दुनिया मे मानवता के 
विकास के लिए समाज को नेब्विक तथा आध्यात्मिक स्तर पर 
सघटन के उद्देग्य से सामाजिक अहिसा को वात कही हैं, वल्कि 
इसलिए भी कि उन्होने अहिसक प्रतिकार की बात कहकर युग- 
समस्या के समाधान का मार्ग भी उपस्थित किया है। 

यह सब तो है फिर भी दुनिया के सारे राष्ट्रनायक भाति की 
खोज में भयकर युद्ध की तैयारी में लगे हुए हे। इस अन्तविरोध 
के कारणो को भो दूँढने की आवश्यकता हैं । बात यह है कि मनुष्य 
की बुद्धि तो हिंसा-मुक्ति की कायल हँँ। परिस्थिति उसे ऐसा 
सोचने को बाध्य करती है। लेकिन उसका सस्कार हिंसा का है। 
सदियो से मानव-समाज ने हिंसा का यश-गान किया है। धर्म-युद्ध 
में प्राणत्याग करने से आदमी सीधे स्वर्ग में चला जाता है, ऐसा 
दुनिया के सब लोग कहते रहे हे। इसलिए यद्यपि बुद्धि अहिंसा 
चाहती है तो भी सस्कार मनुष्य को हिंसा को ओर ले 
जाता हैं। आपको मालूम है कि जब कभी बुद्धि और सस्कार का 
विरोध होता है तो साधारणत सस्कार की ही विजय होती है। 
एक साधारण मिसाल से यह बात आपकी समभ में आ जायगी। 
आप लोग कभी बीमार पडते हे तो वेद्य कह देता है कि खटाई 
और मिर्च का परहेज करो। आप बुद्धिपूर्वक उसे सही मानते हे 
और कहते हे कि ऐसा होना ही चाहिए। लेकिन खाना खाते 
समय आपका सस्कार थोडा-बहुत खटाईं, मिचे खिला हो देता 
है। शहर के पढे-लिखे लोग--सभी मानते हे कि बिना छंटा हुआ 
चावल स्वास्थ्य के लिए अच्छा है। ऐसा वे कहते भी हे। लेकिन 
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उनकी थाली में जब विना छेंटे चावल का भात परोस दिया 
जाता है तो उनकी शक्ल वदल जातो है। वे एकदम नाक सिकोड 
लेते हे, क्योकि वृद्धि चाहे जितना बिना छेंटे चावल को बात 
करें, सस्कार उन पर विजयो हो ही जाता हैँ। यह सही है कि 
ऐसे वहुत से सात्त्विक पुरुष होगे जिनकी वृद्धि सस्कार पर विजय 
प्राप्त करती है, लेकिन ऐसे लोग विरले ही होते हे। उन्हें हम 
साधू, सत और ऋषि कहते हें। 

इस तरह आज के ससार की हालत यह हैं कि सब लोग 
चाहते है कि दुनिया का काम अहिसा से चले । लोग हिसा से मुक्त 
हो जायें, लेकिन उनका सस्कार उन्हे ढकेछ ही देता है। इसलिए 
आपको सोचना होगा कि इन्सान के सस्कार में से किस तरह हिसा 
निकालकर अहिसा को भावना पैदा की जाय। अतएव हमें 
कोई खास कोशिश नही करनी है कि लोग गाधीजो को अहिसा 
को समभे। वस्तुत इस बात के प्रचार की आवश्यकता नही है 
और न इसके लिए महात्मा गाधी जंसे युग-पुर्ष को जन्म लेने 
को हो आवश्यकता थो। आज के वंज्ञानिक प्रगति के युग में 
मनष्य अहिसा को मानने के लिए मजबूर है। गाधीजी के जन्म की 
आवच्यकता तो दुनिया को हिंसा-मुक्ति का रास्ता दिखलाने की 
थी, क्योकि अगर गाधी का जन्म न होता तो अहिसा की जरूरत 
महसूस करने पर भी उसे पाने का रास्ता न मिलने के कारण 
इन्सान इधर-उधर भटकता रहता। वह जिस विराट वेज्ञानिक 
प्रगति के कारण हिंसा को छोडने के लिए ब्याकुल हो रहा है, 
उसों विज्ञान के कारण चर्खे को आवज्यकता को नहीं सोच पाता। 
वात यह हैं कि ऊपर से देखने से विज्ञान के साथ चर्खे का मेल 
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हृदय में निरतर हिसा और प्रविहिसा को क्रिया चलती रहतो 
है, जिससे उसकी आदत और सस्कार में हिसा की भावना जड 
पकड लेतो है। ऐसी हालत में अगर मनृप्य के सस्कार से हिंसा 
निकालनी है तो यह जरूरो है कि इस समाज में से शासन को 
समाप्त किया जाय। यानी समाज में एक शासन मुक्त-समाज 
की स्थापना को जाय। यही कारण है कि गाधीजी कहते थे कि 
अहिसा के लिए “राजसत्ता” का लोप होना चाहिए। 
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आप देहात के लोगों को गासन-मुक्ति की वात नयी मालूम 
होती है, लेकिन दुनिया मे जो लोग गासन चलाते हे वे भी अब 
शासन-मुक्ति की वात करने छंगे है। आपने कम्युनिस्टो का ताम 
सुना होगा। जिन कम्युनिस्ट मुल्को में सारा काम राज्य के 
जरिये से ही होता हे, यानी जहाँ राज्य का सघटन सर्वव्यापी हैं 
वहाँ भी लोग कहते हे कि ससार की जाति के लिए शासन का 
लोप होना ही चाहिए। लेकिन वे मानते है कि जासन हो शासन 
को खत्म करेगा । इसलिए वे दिन-ब-दिन उसे मजबूत करते 
जा रहे है । उनकी समझ मे यह नहीं आता है ऐसा कंसे हो 
सकता हैँ। कोई आदमी अपने हाथ से अपना गला काट ले तो 
उसे पागल कहते हे, वयोक्ति सुप्टि का नियम आत्मरक्षा हँ, 
आत्महत्या नही | अतएवं अगर राज्यव्यवस्था को खत्म करना 
हैं तो यह काम राज्य-गक्ति द्वारा नहीं हो सकता। इसके लिए 
राज्य के वाहर को ही किसो जक्ति की जरूरत पडेगी। 

राज-शक्ति के अलावा यदि कोई शक्ति है तो वह है जन- 
शक्ति। ऐसे तो पढे-लिखे लोग आपको समफायेगे कि राज- 
शक्ति भी कोई अलग जक्ति नही है, क्योकि जन-जक्त्ति ने ही 
उसे पेदा किया है। लेकिन आप लोगो ने मुगल वादगाह के 
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जमाने की कहानी तो सुनी हो होगी कि कई बादशाहो के बेटों 
ने अपने वाप को कैद कर सारो शक्ति अपने हाथ में ले ली थी। 
वेचारा वाप बेटे के बन्धन के नीचे पडा रहता था। उसी तरह 
राज्य-शक्ति यद्यपि जन-शक्ति की ही वेटी है, लेकिन उसने 
अपनी माँ को ही अपनी मुट्ठी के नोचे वॉधकर गिरफ्तार कर 
रखा हैं। आज वेचारी जन-शक्ति' राज्य-शक्ति के नाग-फॉस 
में इस तरह बँघी हुई हैं कि उसके लिए हिलता-डोलना असम्भव 
हो गया हैँ। इस वात को समभने के लिए आज की दुनिया में 
जितनी किस्मो की राज्य-व्यवस्थाएँ चल रही हे, उन्हे समभना 
होगा। 

आप लोगो ने पिछले महायुद्ध की कहानी सुनी होगी। 
हिटलर का भी नाम सुना होगा। वह और उसके साथी जिस 
प्रकार की राज्य-व्यवस्था चलाते थे, उसे 'तानाभाही' कहते हे। 
उसका नाम हे फासिस्टवाद'। रूस आदि देशो में जो व्यवस्था 
चलतो है, उसे कम्युनिस्टवादी राज्य कहते हे। वह भी तानाशाही 
को ही एक किस्म है। तानाशाहो मुल्को में जनता को कोई 
स्वततत्रता नही रहती । जीवन के हर हिस्से में राज्य का दखल 
रहता है। ऐसे राज्य को छोग 'सर्वाधिकारी राज्य' कहते हे। 
सर्वाधिकारी राज्य में सारा अधिकार राज्य का होता है और 
जनता उनके डर से यत्र जैसो चलती रहती है। लोग कहते हे 
कि ऐसे राज्य में प्रजातत्र नही है। वे प्रजातत्र की कुछ दूसरी ही 
कल्पना करते हे। हिन्दुस्तान में आज जैसा शासन चलता है 
उसीको राजनैतिक भाषा में 'प्रजातत्र' यानी 'जनता का राज्य 
कहते है। इग्लेण्ड , अमेरिका आदि देशो में इसी प्रकार की राज्य- 
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व्यवस्था है, जिसे वे पार्लमेण्टरी राज्य-ब्यवस्था' कहते हे। 
ऐसे राज्यो को वे 'स्वराज्य' कहते है, लेकिन गाघीजी उसे 
स्वराज्य नहीं मानते थे। वे कहा करते थे कि इग्लेण्ड, अमेरिका 
आदि देशो में स्वराज्य' नही है क्योंकि उनकी राय मे आस 
लोग वोट देकर जो पा्मेण्टवाली सरकार बनाते हे, वह 
वास्तविक स्वराज्य' नही है। वह तो एक वेधानिक प्रजातत्र सात्र 
हैं। यानी वह एक 'कितावी स्वराज्य' हैँ, अमली स्वराज्य' नही । 

मेरी इस वात को सुनकर पढे-लिखे लोग परेशान होते हैं। 
वे कहते हे कि फासिस्टवादी, कम्यूनिस्टवादी राज्यों को सर्वा- 
घिकारी तो अवब्य कहा जा सकता है लेकिन पा्लमेण्टरी राज्य 
को सर्वाधिकारी राज्य कंसे कहा जाय। पार्लमेण्टरी राज्य के 
इतिहास पर और उसको दिन-दिन होनेवाली प्रगति पर अगर 
गहराई से गौर करेगे तो मेरी वातो को आप ठीक समझ जायेँगे। 

पुराने जमाने में दुनिया में राजाओ का राज्य चलता था। 
राजा के बाद उसका बेटा राजा होता था। जनता पर कौन 
राज्य करे, इसका निर्णय स्वय जनता नही करती थी। इसलिए 
राजा चाहे जिस तरह से काम करे उस पर जनता बोल नही 
सकती थी। इस परिस्थिति का लाभ उठाकर राजा धीरे-धीरे 
मनमाना हो गया। इससे प्रजा को तकलोफ हुई । प्रजा ने सोचा 
कि उस पर किसी गर का राज्य नही होना चाहिए, वल्कि कौन 
राज्य चलाये इसका फंसला वह खुद कर ले, तभी दुनिया मे 
शक्ति काथम होगो। इस विचार से जनता ने राजा के हाथ से 
राज-दड छोनकर अपने चुने हुए प्रतिनिधियो के हाथ में दे 
दिया। इससे एक नयी परिस्थिति पैदा हुई। 
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राजा के हाय से प्रतिनिधि के पास शासन को वागडोर 
चली जाने से जनता को आगा वढो। कहावत हैं---सैयाँ भये 
कोतवाल अब डर काहे का / जब अपना स्वामी ही कोतवाल 
होता हैं तो दरवाजा खोलकर निश्चिन्त सो जाने को इच्छा 
कुदरतो होतो है । जब जनता के सैयाँ यानी उसके अपने आदमी 
के हाथ में राज-दड आ गया तो सभवत जनता को आशा वंघी 
कि प्रतिनिधि-मडल राजा से अधिक उनको व्यवस्था चल्ायेगा। 
मनुष्य का स्वभाव होता हैँ कि उसके हाथ में अधिकार 
आने पर वह उसे बढाना चाहता है । इसके अनुसार नये प्रतिनिधि- 
मडल को आकाक्षा भी अधिकार बढाने की ही रही। इस' प्रकार 
एक ओर से जनता द्वारा अधिकार से अधिक दायरे में राज्य- 
व्यवस्था की चाह और दूसरी ओर से प्रतिनिधि-मडल द्वारा 
अधिक-से-अधिक अधिकार-वृद्धि की आकाक्षा, इन दोनो के मिल 
जाने से दिन-दिन जन-जीवन के अधिकाधिक हिस्से पर 
शासन का दखल बढता चला जा रहा है । और आज तो राज्य का 
नाम सर्वेकल्याणकारी राज्य रखा जा रहा हैँ। यानी आजकल 
आप लोगो के विचार में राज्य ही हर समस्या का जिम्मेदार है, 
इस सिद्धान्त ने मन में घर कर लिया है । लेकिन आपने इस 
सिद्धान्त पर कभी गौर भी किया है क्‍या? 
सर्वकल्याणकारी राज्य का महत्त्व क्या हैं? उसका मतलब 
तो आप रोज पटना, लखनऊ, दिल्ली की सडको पर देखते ही हे। 
देश के निवासी भूख और वीमारी से परेशान हे, उसके लिए 
लोग लम्बे-लम्वे जुलूस निकालते हे । राज-भवन के सामने नारे 
लगाते हे। रोजी-रोटो दो, नहीं तो गद्दी छोड दो ।” इसका 


जनशञवित से चल तभी स्व॒राज्य श्बे 


मतलव यह है कि आपकी राय में एक आदमी भी भूखा रहे तो 
राज्य जिम्मेदार, एक आदमी वेकार रहे तो राज्य जिम्मेदार, 
यहाँ तक कि पोखरे से पानी भरकर लाते समय यदि आपके घर 
की वहु-वेटी के पैर में काटा गड जाय तो भी राज्य जिम्मेदार, 
क्योकि सडक को साफ रखने की जिम्मेवारी भी राज्य की है ! 
आप विचारे तो सही। एक भी आदमी भूखा न रहे, यदि इस बात 
की जिम्मेदारी राज्य पर है, तो उस राज्य को यह अधिकार भी 
देना होगा कि वह देखे कि कोई व्यक्ति अपनी पाचन-शक्ति से 
एक दाना भी ज्यादा तो नही खा रहा हैं ” यदि यह अधिकार 
उसको नही मिलेगा, तो सवको रोटी देने की जिम्मेवारी भी उस 
पर नही रह सकती। अर्थात्‌ अगर जनता के सर्वेकल्याण की 
तथा सारी समस्याओ को जिम्मेवारी राज्य पर रखना है, तो 
समाज के सर्वस्व पर अधिकार भी उस राज्य के ही हाथ मे दे 
देना होगा। सर्वेस्व के अधिकारी राज्य को ही सर्वाधिकारी राज्य 
कहते हे न | इसका मतलव यह है कि आज दुनिया मे जितने प्रकार 
की राज्यव्यवस्थाएँ चल रही हे, सव सर्वाधिकारी है। यही कारण 
है कि गाधीजी कहते थे कि ससार मे कही भी स्वराज्य नही है। 
अगर राज्यशक्ति यानी शासन का दायरा सर्वव्यापक है तो 
उसके वाहर की शक्ति यानी जन-शक्ति के सामने फिर साल 
उठता हैं कि वह किस छोर से उसे तोडना शुरू करे। जब शासन- 
सत्ता ने सारे समाज को पूर्णरूप से घेरे मे वॉघ लिया हैं तो यह 
सवाल वहुत जटिल हो जाता हैँ, क्योकि घेरे से वाहर निकले 
बिना उसे विघटित करना कठिन है। इसलिए आपको जासन को: 


समाप्त करने के तरीको पर विचार करना ही होगा। . - 
३ 
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'सीता-राम' ; प्‌जी के नाग-पाश से बचने 
का नया मंत्र 


अगर आप चाहते है कि किसी ऐसे मकान को तोड दिया 
जाय जो दूसरे के कब्जे में है, तो पहले आवको उस मकान पर 
कब्जा करना होगा, तभी उसे विधिपूर्वक तोड सकेगे। इसी 
प्रकार अगर आप शासन को विघटित करना चाहते है तो पहले 
आपको उस पर कब्जा लेता होगा। लोग कहेंगे कि जब जनता 
ही वोट देकर शासन चलाने के लिए अपने प्रतिनिधि भेजती 
हैं, तो प्रतिनिधि के जरिये शासन पर जनता का कब्जातो है 
ही। फिर कब्जा लेने का सवाल कहाँ उठता हूँ ? मेने पहले ही 
कहा है कि यह कब्जा केवल वेधानिक है, वास्तविक नही हैं 
अर्थात्‌ वह किताबी हैँ, असली नही है। असलो कब्जा तभी माना 
जा सकता है, जब उस पर जनता का सीधा नियत्रण हो | गाघीजी 
के साथियों ने आज से ३० साल पहले जब उनसे पूछा था कि 
आपकी राय में सोघे कब्जे का मतलब कया है, तो उन्होने हमे 
वेघानिक स्वराज और असली स्वराज का मतलब बताया था। 
उन्होने कहा था कि जितने वालिग स्त्री-पुरुष हें और जिन्होंने 
शरीरभश्रम हारा राज्य की सेवा को है, उन सबके वोट।से जब 
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सरकार बनेंगी, तभी स्वराज्य होगा। लेकिन साथ-साथ यह भी 
बताया था कि केवल इतने से ही वास्तविक स्वराज्य नही होगा। 
उन्होने आगे कहा था कि केवल कुछ लोगो के गद्दियों पर चले 
जाने से हो स्व॒राज्य नही होता है, वल्कि अधिकार का दुरुपयोग 
होने पर प्रत्येक व्यक्ति द्वारा सीधा विरोध करने को शक्ति 
मिलने में हो स्वराज्य है। 

अतएव ज्ासन-सत्ता को ठोडने के लिए प्रथम आवश्यकृता 
यह हैं कि जनता में ऐसो शक्ति पैदा हो, जिससे अधिकार का 
दुरुपयोग होने पर वह अधिकारी के विरोध में विद्रोह कर सके। 
यह तभी हो सकता है, जब जनता की परिस्थिति विरोध करने 
के अनुकूल हो। परिस्थिति अनुकूल न होने पर इच्छा रहते 
हुए भी विरोध करना कठिन होता है। आज तो परिस्थिति ही 
प्रतिकूल है, क्योकि आज जनता की जान अधिकारी की मुट्ठी 
में हें। यह कंसे है, इसे हम अब देखेगे। 

आज ससार मे मनुष्य के जिन्दा रहने की जितनी सामग्री 
है, उसके उत्पादन को पद्धति पूँजी पर आश्रित है । इसका मतलव 
यह है कि छोगो की जान पूँजी पर लटकी हुईं है। कहावत है 
कि “जिसके हाय में जान, उसके हाथ में आन।” जब अधिकारी 
के हाथ में जनता की जान रहेगी, तो जनता चाहे जितनी शक्ति- 
शाली हो, वह अधिकारी का विरोध नही कर सकेगी । 

वचपन में एक कहानो पढी थी। एक राक्षसपुरी के तमाम 
राक्षसो ने अपनी-अपनी जान एक भ्रमर के अन्दर रखकर उसे 
एक स्थान पर सुरक्षित रख दिया था। एक दुवले-पतले राजकुमार 
ने उनको नगरी में पहुँचकर उस अमर को अपनी मुट्ठी में कर 
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लिया था। एक-एक राक्षस एक ग्रास मे उस राजकुमार को 
खाने की शक्ति रखता था, फिर भी उनकी जान राजकुमार 
को मुट्ठी में होने के कारण वे सबके सव उसके गुलाम बन गये थे । 

वस्तुत जान मनुष्य की सबसे प्यारी वस्तु है। ससार में 
सतान के लिए माता का प्रेम सबसे ऊँचा है। फिर भी इतिहास 
में यह बात लिखी है कि ऐसे मौके अक्सर आते हे, जब अपनी 
जात बचाने के लिए माताएँ भी अपने वच्चो को सकट मे छोडकर 
भाग जाती है। तो साधारण जनता के लिए स्वतत्रता चाहे 
जितनी प्यारी हो,जव उसे आजादी ओर जान में से एक को चुनना 
होगा तो वह्‌ आजादी को छोडकर जान को ही चुनेगी। यह सही 
है कि ऐसे वहुत से महापुरुष निकले हे, जिन्होने आजादी के लिए 
जान दे दी हैं। लेकिन ऐसे छोगो को आप शहीद कहते है और 
उनकी पूजा करते हे। अर्थात्‌ ऐसे लोग बिरले होते हे। इसलिए 
अधिकार के दुरुपयोग का विरोध करने की शक्ति अगर चाहिए 
तो ऐसी स्थिति पैदा करनी होगी , जिससे जनता की जान अधि- 
कारी की मूट्ठो में न रहे। 

ऐसी स्थिति पैदा करने के लिए एक आशिक क्रान्ति को 
जरूरत हैँ। इसका अर्थ यह है कि पूँजी-आधारित उत्पादन को 
बदलकर श्रम-आश्वित उत्पादन पद्धति कायम करनो है । दूसरे 
दब्दो में पूँंजीवादी उत्पादन-पद्धति वदलकर श्रमवादी उत्पादन- 
पद्धति कायम करनी होगी। लोग कहेगे कि इसके लिए पूँजी के 
वाहर जानें की जरूरत क्या हैं? राज्य एक वस्तु है और पूँजी 
दूसरी वस्तु है। लेकिन आपको मालूम है कि आज ससार मे 
राज्य और पूंजी अलग-अलग नहीं रह गयी हे। संसार मे दो 
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ही प्रकोर की व्यवस्थाएँ चलती है। कही राज्य के हाथ में पूँजी 
ह, तो कही पूंजी के हाथ में राज्य है। दोनो मे फर्क ही क्या है " 
पूँजी और सत्ता के गठबंधन के जो दोप हे, वे दोनो मे हे। 
अरय॑ज्ञास्त्र के पडित कहेगे कि आपको पूँजी और श्रम की 
वात में केवल शब्द का ही फेर है। दोनो तो एक ही चीज हें, 
क्योंकि पूंजी भी कोई आसमान से नही टपकती है, श्रम को ही 
जमा करके पूंजी वनी है। यह वात सही है,लेकित उसमे फर्क 
हैं। यह सही हैँ कि श्रम जमा करके पूंजी वनती हैँ लेकिन वह 
पूँजी तभी बनती है, जब श्रम मनुष्य के शरीर से बाहर निकल- 
कर एक जगह इकट्ठा होता है। तो पूंजी चाहे घनोभूत श्रम हो 
क्यो न हो, वह मनुष्य-शरीर के वाहर की चीज हैँ। इसलिए 
श्रसिक के बाहर के लोग उस पर कब्जा कर लेते है। यद्यपि 
पूंजी को पेदाइश श्रम से ही हुई है, फिर भी जिस प्रकार -राज्य- 
शक्ति ने जन-शक्ति को बाँध रखा है, उसी तरह पूंजी ने श्रम 
को अपना दास बना रखा है। यही कारण है कि दुनिया पूँजी 
की गृलाम हो गयी है और पूंजी की गुलाम होने के कारण ही 
वह राज्य के नाग-पाश में जकड गयी है। इसलिए में कृह रहा था 
कि जनता को आन की रक्षा के लिए उसकी जान की पूंजी के 
बाहर निकालना जरूरी हे। इसीलिए पूंजी-आश्रित उत्पादन- 
पद्धति बदलकर श्रम-आश्रित उत्पादन-पद्धति कायम करने 
की आवश्यकता है। इसका मतलव यह हैं कि अगर अहिसक 
समाज-रचना के लिए ज्ञासन-मुक्त समाज कायम करना जरूरी 
है, तो इसके लिए पहली आवश्यकता पूंजी-मुक्त आर्थिक जीवन 
है। यही कारण हैँ कि विनोवा काचनमुक्ति की बात पहले 
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करते हैँ और यह कहते है कि भूमिदान-यज्ञ हमारी क्रान्ति का 
पहला कदम है। तमाम उत्पादन का मूल साधन भूमि है, इसलिए 
जरूरत इस वात को हैँ कि शासन-मुक्ति की क्रान्ति के छिए 
पहले भूमि को पूंजी के हाथ से निकालकर श्रम के हाथ में लाया 
जाय। इसीलिए हम नारा छगाते हे कि “भूमि किसको, जो 
जोते उसकी |” 

अतएव आज हमे सबसे पहले देश को भूमि-समस्या 
को हल करना होगा। आज पैसा लगाने से भूमि मिलती है । 
इन तरीको को हमें बदलना होगा और ऐसा करना होगा कि 
जमीन की पैदावार उसीको मिले, जो उस पर श्रम करता है। 

भूमि के वेटवारे के बारे में एक मूलभूत सिद्धान्त भी 
समम लेना चाहिए | अगर भूमिदान-यज्ञ अहिंसक समाज यानी 
शासन-मुक्त समाज की स्थापना का पहला कदम हैँ, तो शासन के 
बिना समाज को सुव्यवस्था चले, ऐसा भी होना चाहिए । इसके 
लिए यह जरूरी है कि आज व्यवस्था के लिए जो ऊपर से समाज 
का सचालन और नियत्रण चल रहा हैँ, उसे बदल देना होगा। 
ओर सचालन-प्रथा के बदले सहकारी यानी साभेदारी-प्रथा 
कायम करनी होगी। साभा मनुष्य का होता है, सम्पत्ति का नही। 
इसलिए भविष्य के समाज में सब लोग मिल-जुलूकर श्रम करेंगे 
ओर श्रम से जो कुछ पैदावार होगी, उसका उपभोग करेंगे। 
ऐसे समाज का रूप एक परिवार का होगा। परिवार में उत्पादन 
के साधन तथा सम्पत्ति सारे घर की होती है, किसी एक की 
नही। अत भूमि का मालिक कोई व्यक्ति नही होगा, वल्कि सारा 
गाँव होगा। भूमिदान-यज्ञ, भूमि का ग्रामीकरण' करने के लिए है। 


सीता-राम ३९ 


भूमि का ग्रामीकरण करके उस पर जो पैदा करेगा, पेदावार 
उसकी होगी। तभी वह श्रमवादी उत्पादन-यद्धति हो सकेगी। 
छेकिन भूमि पर तो केवल कच्चा ही माल पेदा होगा। उसका 
पक्‍का माल बनाने के लिए उद्योग चाहिए। तो आप विचारे 
कि श्रमवादी आशिक व्यवस्था मे उद्योग का स्वरूप क्या होगा ? 
उसे पूँजी के हाय से निकालकर श्रम के हाथ मे देना होगा। 
आज केन्द्रित उद्योगो के अधीन जो बडे-बडे कलरू-कारखाते 
और उद्योग चल रहे हे उनके बदले में आपको घर-घर और 
गाँव-गाँव में चर्खा-कर्घा ,ढेकी-चक्की, कोल्हु-घानी और दूसरे 
गृह-उद्योग और ग्रामोद्योग चलाने होगे। इसलिए भूमि-दान- 
यज्ञ आन्दोलन के साथ-साथ केन्द्रित उद्योग-बरहिष्कार के आन्दोलन 
को भी शामिल किया गया हैँ और इसलिए विनोबाजी भूमि- 
दान-प्रज्ञ और ग्रामोद्योग को अभिन्न मानते है। वे कहते हे कि 
मेरे लिए ये दोनो सीता-राम' जैसे है। 

लेकिन आज हम लोग इस अत्यत जरूरी प्रोग्राम के बारे मे 
उदासीन हे। यह आन्दोलन आज प्रस्ताव के कागज मे हो पड़ा 
हैं। आप इसे अमल में नही लाते हे। मे आपसे कहना चाहता हूं 
कि इस आन्दोलन के बिना भूमि-दान-यज्ञ भी गुमराह हो जायगा। 

केन्द्रित उद्योग के वहिष्कार द्वारा उद्योगों का विकेन्द्रीकरण 
किये विना भूमि उलटकर पूँजी की मूट्ठो में चली जायगी, 
क्योकि वेसी स्थिति में भूमि-क्ेन्द्रित उद्योगो को कच्चा माल 
सप्लाई करने के लिए उसकी सेविका, दासी हो जायगी। जब 
उद्योग पूँजी के हाथ में रहेगा तो सम्भवत उसे राज्य की मुट्ठी 
में रहना पडेगा और उसके लिए राज्य द्वारा केन्द्रित राष्ट्रीय 
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योजना बनेगी। राष्ट्रीय योजना केवल उद्योगों के लिए नहीं 
बर्ने सकती। कच्चे-माल का उत्पादन भी उस योजना का अग 
होगा । इसका मतलव यह है कि भूमि का उत्पादन भी ऊपर से 
राज्य द्वारा नियत्रित होगा। फिर भूमिदान-यज्ञ जासन-मुक्ति 
का पहला कदम होगा, ऐसा आप नहीं कह सकते। इतना ठ्ठी 
होगा कि राज्य का दखल सीधे भू-अ्षमिक पर होगा। भू-स्वामी 
की मध्यस्थता खतम हो जायगी। ऐसी परिस्थिति में राज्य का 
नाग-पाश बढेगा, घटेगा नहीं। तो केन्द्रित उद्योग-्रहिष्कार 
के बिना भूमिदान-यज्ञ का आन्दोलन समाज को शासन-मुक्ति 
की ओर न ले जाकर सर्वाधिकारी राज्य-सघटन मे मदव 
पहुँचायेगा, अत. हम सचेत हो जायें। 

केन्द्रित उद्योग-बहिष्कार से सहज ही पूँजी का निराकरण 
हो जायगा। पूँजी किसे कहते है, आपको मालूम है न? अर्थ- 
शास्त्र में पूँणी और सपत्ति, ये दो चीजे अलग-अलग मानी गयी है । 
लेकिन वस्तुत वे दोनो एक ही चीज हे। मान लीजिए, आपने 
अपनी पेटी मे एक हजार रुपया रख दिया है ओर उसे खचचे 
करते है, तो उसे आप सम्पत्ति कहेंगे। लेकिन अगर आप उसी 
रुपये को व्याज पर चला देते हे और उसको लगाकर नयी सम्पत्ति 
पैदा करते है तो वह हजार रुपया आपकी पूंजी हो जायगी। 
मतलव यह हुआ कि जिस सम्पत्ति को सन्‍्तान होने लगती है 
वह पूँजी हो जाती है। केन्द्रित उद्योग-बहिष्कार से बडे-वडे 
कारखानो में जो पूंजी लगी हुई है, उससे नयी पूँजी पेदा नहीं 
हो सकेगी, क्योंकि कारखाने बन्द हो जायेगे। इस तरह 
नि सतान हो जाने पर वह पूँजी फिर सम्पत्ति में बदरू जायगी। 


सीता-रास ४१ 


लोग कहते हे कि नि सतान की गति नही है। वह निर्वश 
हो जाता हैं। उसका व तमी तक चलता है, जब तक उसको 
खुद की आयु रहती है। तो पूँजी के सम्पत्ति में बदलने से जब 
वह खर्च होने लगेगी, तो वह क्रमश समाप्त होती जायगी। 
लेकिन कोई क्रान्तिकारी उसको अपने आप समाप्त होने तक 
इन्तजार नहीं कर सकता। इसलिए सत विनोवा उसकी आयु 
घटाने के लिए सम्पत्ति-दान-यज्ञ की बात करते है, जिससे जन- 
जीवन जल्दी से पूंजी के कब्जे से मुक्त होकर श्रम के आधार परः 
प्रतिष्ठित हो सके, ताकि इस प्रकार से पूँजी के बाहर निकलकर 
जनणक्ति-राज्य को विघटित करने की ताकत पा सके। 


मय 
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इस प्रकार से आथिक क्रान्ति द्वारा वास्तविक लोकतत्रीय 
"राज्य कायम होने के सिलसिले से ही शासन के विघटन की प्रक्रिया 
शुरू हो सकती है। वह किस' तरह हो सकती है, इस पर अब हम 
विचार करें। 

जेसा कि मेने वताया है, इसकी शुरुआत तो भूमिदान- 
यज्ञ से ही होगी। फिर भूमि का दान, प्राप्ति, वितरण, केन्द्रित 
उद्योगो का वहिष्कार, ग्रामोद्योगो की स्थापना आदि कार्यक्रम 
चलाना होगा। जव प्रश्न यह है कि ये सब कार्यक्रम किस प्रकार 
चले। अब तक जो काम चलता रहा, उसे आप ग्रामवासी अपनी 
ओर से नही चलाते थे। हम लोग कुछ सा्वेजनिक कार्यकर्ता 
गाँव-गाँव में आते हे और आपके लिए कुछ काम कर देते है। 
किसी गाँव में आपसे सहानुभूति और सहयोग मिलता है और 
किसी गाँव में नही मिलता है। भूमि-प्राप्ति तो होती है, लेकिन 
आप लोग विचार समझकर लोगो से नही माँगते हें । उसी तरह 
से बगर आज गाँवो मे कुछ ग्रामोद्योग भी चलते हे, तो हम लोग 
अखिल भारतीय या प्रान्तीय या जिला सस्थाओ की ओर से 
उसे चलाते हे। गाँव के लोग जैसे किसी भी व्यापारी कारोबार 
में काम करते है, उसी तरह हमारे ग्रामोद्योग में काम करते हे। 


चार लूगाओ, एक पाओ र 


आपकी ओर से कोई प्रेरणा नही है। आप भी समभते हे कि चलो 
गाँव की वेकारी दर करने के लिए ग्राम-उद्योग चलाकर हम लोगो 
ने आप पर वहुत उपकार किया है। सम्पत्तिदान के बारे में तो 
आप समझ ही वेठे हे कि हम शहर की सम्पत्ति के ढेर में से 
कुछ खुरचकर ला देंगे। हम जब गाँव मे आते हू तो आप लोग 
दरख्वास्त पेश करते हे कि गाँव में कुंआ वतवा दीजिये, सड़क 
यनवा दीजिये, स्कूल बनवा दीजिये आदि। और यदि आपको 
दरख्वास्त के मताबिक कार्य न हुआ तो शिकायत करते हू। 
इसका मतलब यह है कि आप जनता का राज्य अर्थात्‌ गाधी का 
स्व॒राज्य चाहते ही नही। 

अब जरा विचार तो करे कि अगर इसी तरह वाहर से 
आकर काम करना हो तो राज्य की ओर से वसा हो ही रहा है, 
फिर हम लोगो की क्‍या जरूरत ? राज्य की ओर से सारा काम 
होने का मतलूव आपके लिए कितना भारी वोभ हैं, यह तो में 
पहले ही बता चुका हूँ। इतने बोक से आपको सतोष नही होता 
है; तो छोगो का नया बोक अपने सिर पर हम लादना चाहते 
हैँ क्‍या ? राजन्सेवकों की भारी फौज आपके गाँव में आपके 
कल्याण के लिए तो आती ही है, उसके अलावा जन-स्ेवको 
की भी फोज चाहिए क्या ? आप खा-पीकर जिंदा भी रहता 
चाहते है या अपनी सारी पेदावार तरह-तरह के सेवकों को 
खिलाने में ही खत्म करना चाहते है ? आप चाहते हे कि सरकार 
का पूरा वो रहे और फिर हम-आप सरकार के वीच के दलाछ 
बनें ? इन दरव्वास्तो का मतलव क्या है , इसे हम सोचें । 

में एक बार वाढ्-पीह्ित क्षेत्रो में पदन्‍-यात्रा कर रहा था। 


डंडे ग्राम-राज 


एक गाँव में सरकारी अस्पताल था। वहाँ का डाक्टर काफी 
अच्छा आदमी था। मेने दरियाफ्त किया तो मालूम हुआ कि 
अस्पताल में चौवीस हजार रुपये सालाना खचचे होते है। चौबीस 
हजार रुपये के वजट में दवाओ का मद दो ही हजार का था, 
वाकी तनख्वाह और दूसरे फुटकर कामों में खर्च होता था। 
ये चौवीस हजार रुपये आते कहाँ से हे? लोगो की ही जेब 
से। इसका मतलब यह हुआ कि अगर हम दरख्वास्त देकर 
अपने गाँव में अस्पताल खुलवाना चाहते हे, तो दो हजार रुपये 
को दवा के लिए चौवीस हजार रुपया देना होगा। केवल चौबीस 
हजार ही नही, बल्कि यह चौबीस हजार रुपया हमसे वसूल 
करने के बहाने गाँव से लेकर दिल्‍ली तक जो मोटी-मोटी तनख्वाह- 
वाले कर्मचारी तैनात हे, उनका तथा अस्पताल खोलने और उसका 
मुआइना करने आदि के लिए जिन अफसरो की फौज तैनात 
है उन सबका वेतन, सफर-खर्च आदि भी आपको ही देना पडेगा । 
वह भी पाँच-छ हजार रुपये से कम न होगा। अर्थात्‌ दो हजार 
रुपये की दवा पीने के पीछे आप तीस हजार रुपये ख्चे करते है । 
उसी तरह स्कूल के पीछे यदि पाँच हजार रुपये का खर्च हैँ तो 
उसके लिए हमको कम-से-क्रम दस हजार रुपया देना ही होगा। 

अतएव अगर हम चाहते हे कि शासन-मुक्त समाज यानी 
जनता का स्वराज्य हो, तो इस सारे आन्दोलन का स्वरूप ही 
बदलना होगा। इसके लिए गाँव-गाँव में गाँव की अपनी समिति 
वनानी होगी और आन्दोलन के सिलसिले से जो काम चलता 
हैं, उसे आपको अपनी प्रेरणा, नेतृत्व, व्यवस्था तथा आसन्तरिक 
साधनों से ही चलाना होगा। पुराने जमाने में ऐसा ही होता था + 
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गाँव मे पुरोहित के रूप में अपना नेतृत्व होता था। गाँव के लोग 
यज्ञ में आहुति चढाते थे और अपने कल्याण का सारा काम 
अपने आय कर लेते थे। कभी सयोग से कोई राक्षस गाँव के यज्ञ 
को नष्ट करना चाहता था तो वे राजा के पास पहुँचते थे। राजा 
को इतनी सेवा के लिए एक-दो आने बीघा लगान भी दे देते 
थे। गाँव का वाकी प्रवध वे खुद करते थे और अपनी सम्पत्ति 
अपने आप उपभोग करते थे। वाहरी सेवको को खिलाने-पिलाने मे 
ही खत्म नही करते थे। यह जो आज का सिलसिला चल रहा 
है, उसे तो अग्रेजों ने देश को चूसने के लिए शुरू किया था। में 
यहाँ कह देना चाहता हूँ कि जब तक आप हम सिलल्‍ूसिला 
जारी रखेंगे तत तक हमारा शोषण होता ही रहेगा। 

लोग कहेंगे कि सदियों के शोषण और निर्देशन के कारण 
हम बेहोश हो गये हे। अपने आप काम चलाने की आदत न होने 
से हमारी बुद्धि मद पड गयी है । इसलिए पुराने जमाने के छोगो 
जैसी अब हमारी योग्यता नही रही। हम क्या करे और केसे 
करें, यह सब सृभता ही नहीं। इसलिए हमको रास्ता बताने 
के लिए आप जंसा नेता तो चाहिए ही। में इस वात को मानता 
हैँ कि आपको हमारी सेवा की जरूरत हैँ। लेकिन जरूरत भर 
ही हमसे काम लोजिये। हमसे रास्ता पूछें, लेकिन काम अपने 
आप करें। आज तो हम आपका सारा काम कर देते है । पर जेसा 
दूसरे लोग आपको सेवा के वहाने सदियों से आपको चूसते रहे 
हैं, उसी तरह हम भी आपका हो खाते रहेंगे। दूसरे की कमाई 
खाने की आदत पड जानेपर हमारा पेट दिन-व-दिन बढता ही 
जायगा। कहावत मशहुर है मुफ्त का चन्दन घिस मेरे लाला ! ” 
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इसलिए बिनोवाजी देश की आजादी कायम रखने की 
दृष्टि से ग्राम-राज्य की स्थापना का जो क्रान्तिकारी संदेश 
सुना रहे हे उसे चलाने की जिम्मेदारी आपको हा लेनी होगी, 
क्योकि यह क्रान्ति आपकी हैं। परेशानी हमारी नहीं, आपकी 
हैं। हम तो आप लोगो के मत्थे अच्छा जीवन बिता ही रहे है। 
इसलिए आप जिम्मेदारी को किस तरह चलायेगे, यह मे आपको 
बताना चाहता हूँ। 


स्वराज की पहली सीढ़ी ; ग्रामोदय-समिति 


गाँव-गाँव में ग्राम-प्मिति बनानी होगी। इसका नाम 
ग्रामोदय समिति या ग्राम-राज्य समिति रखें या कोई भी नाम 
रखें, वह आपको ही होगी। समिति को गाँव की आर्थिक जाँच 
करनी होगी। कितनी और कंसी जमीन है, कितने भूमिहीन हें 
और उनके लिए कितनी जमीन चाहिए, यह सब मालूम करना 
होगा। फिर जितने लोग स्वराज्य चाहते हे वे सव एक साथ 
जत्या वनाकर भूमिवानों से भूमि माँगने जायेंगे तथा उसे भूमि- 
हीनो में वितरण करेंगे। जमीन जो मिलेगी, उसमे कुछ परती, 
कुछ आबादी भूमि होगी। आप जिन भूमिहोनो को भूमि देंगे, 
उनके लिए साधन-दान माँगना होगा, ताकि वे उस पर काम कर 
सके। गाँव में साधन बहुत नही है, तो भी जो कुछ मिल सके, 
लेने को कोशिश करनी होगी। इसके बाद एक-एक अंचल से 
कुछ लोग शहरो में जाकर सम्पत्ति-दान मॉगने का काम करेगे। 
आप कहेंगे कि शहरो मे जाकर माँगने को फुरसत कहाँ ? फुरसत 
नो आपके पास भरपूर है। गाँव के सारे धधे, इन्तजाम आदि 
सव तो शहरवाले ले गये हे। फ्रसत के कारण हो तो आप कगाल 
हुए हैं। जितना समय शहरो में जाकर मुकदमा लड़ने में विताया 
जाता हैं, उतना समय अगर सम्पत्तिदान-यज्ञ में लगाया जाय 
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और गाँव का भगडा गाँव में ही निपटा ले तो जितनी सम्पत्ति की 
कचहरी-देवता के कदमो पर श्रद्धाजलि अपित करते है, वह सव 
वच जाय । उस सम्पत्ति तथा साधनदान से गाँव के सभी 
'भूमिहीन आवाद हो जायें।ये सब काम करने के लिए आप 
हमारी सलाह -और मार्ग-दर्गन ले सकते हें और उतने भर 
के लिए हमको खिला भी सकते हे। इन कामो को चलाने 
की अगर आपमें योग्यता नही हे त्तों कई गाँव मिलकर 
शिक्षण-शिविर चला सकते हे और उसमें हम लोगो को बुला 
सकते है। 

इतने से ही आपको समस्याओ का अन्त नही होगा। 
ऊपर का काम पूरा करने के वाद भूमि का ग्रामीकरण करना 
होगा। यानी सारी भूमि ग्रामराज्य के हाथ मे छानी होगी। 
फिर जरूरत और मेहनत को क्षमतानुसार उसे लोगो में वॉटना 
होगा, जिससे वे उस पर पैदा करके गुजर कर सके। फिर इस 
वात को सूची वबनानी होगी कि गाँव में पूँजीवादी उद्योगों का 
कौन-कौन माल इस्तेमाल होता हैं। उनका उसी तरह वहिप्कार 
करना होगा, जिस तरह आजादी की लडाई के दिलनो में हम विदेशी 
माल का वहिष्कार करते थे। उसके स्थान पर ग्रामोद्योगो का 
संगठन करना होगा। 

यह सव काम करने के लिए गाँव के लोगो की योग्यता 
बढानी होगी। इसलिए शिक्षा की व्यवस्था भी ग्राम-समिति 
को ही करनी होगी | जो लोग दिन भर मेहनत करके खाते हे, 
उनके लिए रात्रि-पाठशाल्ला और वाकी के लिए वुनियादी- 
शिक्षा-शाला चलानी होगी । 
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आप कहते हे कि देहातो मे साधन ही क्या रह गये है, तो 
में झाहरो से साधन-दान-यज्ञ का रास्ता बताता हूँ। किन्तु देहात 
में एक वहुत वडा साधन मौजूद है | दर असल वही आपके लिए 
एकमात्र पूंजी हैँ। वह है शरोरश्रम की पूँजी | आपकी समित्ति 
को गाँव मे श्रमदान का अनुष्ठान चलाना होगा। इससे गाँव को 
जमीन तोडना, कुँआ बनाना, तालाव खोदना, बाँध बाँधना 
आदि सभी काम करना होगा । इससे गाँव का संगठन तो मजबूत 
होगा ही, एक साथ काम करने की वजह से अमीर-गरीब का 
भेद-भाव भी मिठेगा। वेसे गाँव मे कोई अमोर हैं ही नही। 
उनकी बस्ती तो शहरो में ही हैँ। गाँव मे तो कुछ कम गरीब 
और कुछ ज्यादा गरीब हे। फिर भी उनमें कुछ भेद- 
भाव हूँ ही। श्रम-दान-यज्ञ इस छोटे भेदासुर का नाश करके 
ग्राम-राज्य कायम करने को ओर ले जायगा। 

इस प्रकार आर्थिक तथा सामाजिक कार्यत्रम द्वारा ग्राम- 
समिति की योग्यता वढेगी और उसका सगठन मजबूत होगा । 
फिर जब समितियों में इतना आत्मविश्वास हो जायगा कि राज्य 
हारा सचालित कई विभागों का काम वे अपने आप चला सकती 
है तो उतने विभागो के लिए वे शासन से मुक्त होने की माँग कर 
सकेगी । इस तरह अत में आपको सत्ता-दान-यज्ञ आन्दोलन चला- 
कर शासन-मुक्ति की प्रक्रिया शुरू करनी होगी। जिस तरह भूमि- 
पतियों से भूमि तथा श्रम और सम्पत्तिवानों से श्रम और सम्पत्ति 
का दान माँगते हे, उसी तरह जिनके हाय मे सत्ता है, उनसे सत्ता 
का भी दान माँगेगे और जिस तरह भूमिवात तथा सम्पत्तिवान 
अभी 3 दे रहें हे, उसी तरह सत्तावान भी अपने हाथ से सत्ता 
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छोड देंगे। हम जिस अनुपात में उनसे सत्ता छुडाते जायेंगे, उसी 
अनुपात से करमुक्त भी होते जाय॑ंगे | इस प्रकार हम शासन- 
रूपी इमारत को एक-एक ईट गिराते हुए केन्द्रीय शासन से 
मुक्ति पाने की ओर आगे वबढेगे और गाधीजी के स्वराज्य को 
कायम करते चलेंगे । 


बुद्धि ओर श्रम का मेल 


मेने आपसे कहा कि वास्तविक स्व॒राज्य के लिए यह जरूरी 
है कि समाज को व्यवस्था सहकारी हो, सचालित न हो। सहकार 
वरावरी के लोगो में ही हो सकता है। कोई ज्यादा धनी हो और 
कोई बहुत गरीब रहे, तो उनमे आपस में सहकार नहीं हो सकता 
और न शोषक और जोषित के बीच में ही सहकार चल सकता 
है। प्रकृति के नियम के अनुसार पाँच उँगलियो के भेद जैसा 
कुछ भेद जरूर रहेगा। लेकिन उन पाँच उँगलियो में फर्क 
उतना ही होगा, जितना स्वाभाविक हैँ | विनोबाजी कहते हे 
कि एक उगलो एक फूट की हो ओर दूसरी दो इच की, तो 
मुट्ठी नहीं बंध सकती। अर्थात्‌ समाज में अधिक विषमता 
रहने पर सहकार नही सघ सकता । यही कारण है कि विनोवाजी 
साम्ययोग की वात करते हें। वे चाहते हे कि समाज को 
विपमता दूर होकर समता कायम हो। आपको इस प्रइन पर भी 
विचार करना होगा। 

आज को दुनिया विशेष रूप से दो श्रेणियो में विभाजित 
हो गयी हैँ । एक वे, जो गरौरश्रम से उत्पादन करके खाते हे और 
दूसरे वे, जो व्यवस्था और वितरण करने के बहाने विना उत्पादन 
करके खाते हे। एक को श्रमजीवी कहते हे और दूसरे को बुद्धि- 
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जीवी कह सकते हे। लोक-भापा में एक को “मजूर” और 
दूसरे को 'हुजूर। जब तक दुनिया में हुजूरों और मजूरो का 
भेद रहेगा, तब तक शासन-मुक्त सहकारी समाज नही हो सकता । 
यही कारण है कि आज की दुनिया शासन-मुक्ति की वात 
करती है तो साय-साथ श्रेणीहीन समाज की भी माँग पेश करती 
है। अगर ससार में एक ही श्रेणी को रहना है, तो स्वभावत 
मजूर-वर्ग यानी श्रमजीवी-बर्ग हो होगा, क्योकि हुजूर-वर्ग 
अकेला अपने आप जिन्दा नहीं रह सकता। वह मजूर के कन्धे 
पर ही जिन्दा रह सकता हैं। 

प्रइन यह है कि यह विषमता दूर होकर मजूरो का श्रेणी- 
हीन समाज कायम कंसे हो ? आप लोग वर्ग-सघर्प की वात सुनते 
रहते हें। इसका मतलब कया है? इसका मतलब यह हैं कि 
मजूर-वर्ग हुजूरो से सघर्ष कर उनको सुख-सुविधा छीन ले और 
उस वर्ग का नाश कर दे। लेकिन ऐसे संघर्ष का नक्शा आपको 
मालूम होना चाहिये। उससे हुजूर और मजूर, दोनो वर्गों का 
नुकसान है, क्योकि इसमें से ढ्वेघ और हिंसा पेदा होगी। हिंसा 
को प्रतिक्रिया प्रतिहिंसा होगी और हिंसा-प्रतिहिंसा की भट्ठी 
जलती रहेगी। फिर शान्ति कब होगी? जिसके लिए आप 
व्याकुल हे, अगर वही वर्ग विजयी होकर दूसरे वर्ग को निरन्तर 
दवाकर शान्ति रखने की कोशिश करे, तो वह शान्ति कब्रिस्तान 
की शान्ति होगी, जिन्दो को शान्ति नही। 

वर्ग-सघर्ष का नमूना तो आप देख चुके हें। अभी पाकिस्तान 
ओर हिन्दुस्तान में जो हिन्दू और मुसलमानों का संघर्ष हुआ 
उसकी तस्वीर आपको याद है न? जब एक वर्ग दूसरे वर्ग से 
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सघर्य करने लगता है, तो इन्सान इन्सान नही रहता। वह शैतान 
हो जाता है। फिर जो हुआ है वह आपने देखा ही है। वर्गं-सघर्ष 
चाहे धर्म की वुनियाद पर हो, चाहे आथिक आधार पर हो वह 
सव वर्ग के सामूहिक सघर्ष का हो रूप होता हे। फिर जो काड 
होता है, उसकी रूप-रेखा मे थोडा-बहुत भले ही फर्क हो, लेकित 
मूल स्वरूप एक हो होता हैं। इसलिए गाधीजी और उनके थिष्य 
विनोवा कहते हे कि श्रेणी-होत्त समाज को स्थापना के लिए श्रेणी- 
सघर्ष नहीं चाहिए। श्रेणी-णरिवर्तेन चाहिए। मतलूव यह कि 
आप लोगो में जो बावू लोग यानी हुजूर लोग हे, उन्हे शरोरश्रम 
का अभ्यास कर श्रसजीवी वनना होगा । अर्थात्‌ उन्हे वर्गे-परिवर्तेन 
को ऋन्‍न्ति मे शामिल होना होगा । 
साय-साथ आज जो केवल श्रमजीदी हे, उन्तको बौद्धिक 
विकास करना होगा, ताकि प्रत्येक के जीवन मे बुद्धि और श्रम 
के समन्वय से पूरो मनृष्यता का विकास हो। आज तो पूरा 
मनुष्य कही हूँ ही नही। जो पढे-लिखे बुद्धि-जीवी हे, वे हाथ-पैर 
से कोढो हें और जो हाथ-पैर से मिहनत करते हे, वे दिमाग से 
गोरू हे। पढे-लिखे छोगो ने हेड” और हेण्ड' के रूप मे समाज के 
दो टुकड़े कर दिये हे। इंइ्वर ने हर आदमी को दिमाग और 
शरीर दोनो दिया है, ताकि वह दोनो को चलाकर अपनी जीविका 
चलाये और समाज की सेवा भी करे। लेकिन आदसी ने परमेश्वर 
के भी विधाल को उलटकर दिमागवाले और शरोरवाले 
ऐसे दो टुकडे करने को कोशिश को है । कुदरत का कानन ट्टने 
पर वह बेठी नहीं रहती। कानून तोड़नेवाले को सजा देती है। 
मनुष्य ने जब आज भ्रकृति के नियमो का उल्लंघन किया, तो 
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उसके कारण ससार में इतनी अशान्ति, युद्ध और विग्रह का 
वोलवाला है। फलस्वरूप सारा विश्व ध्वल को ओर जा रहा हैं। 

अतएवं एक ओर बुद्धिजीवियो को शरीरश्रम से उत्पादन 
करने को शक्ति पैदा करनो होगी और दूसरी ओर श्रमजीवियो 
में समुचित शिक्षण से व्यवस्था-शक्ति पैदा करनी होगी । यह 
सब कार्यक्रम आपको अपने लिए यानी प्रौढेो के लिए करना हैं। 
आनेवाली पीढी के लिए तो आपको वैज्ञानिक तथा सुव्यवस्थित 
शिक्षण का कार्यक्रम चलाना होगा। महात्मा गाघो इसके लिए 
पूरी योजना बताकर गये हे। वह योजना हे-नयी तालीम की 
योजना, जिसे आप बुनियादी शिक्षा' या बेसिक शिक्षण' कहते 
हे। आज देश मे जो पद्धति चल रही है, उससे तो लोग वावू' 
ही बनते हे। इस पद्धति को अग्रेजो ने इसलिए चलाया था, 
कि उन्हें शासन और शोषण के दलाल मिल सकें। उसमे 
अगर मजूर का बेटा घुस जाय तो शुद्ध हुजूर होकर ही निकलता 
है ओर फिर किसी मजूर के कन्धे पर बैठकर खाना चाहता है। 
अगर घर से बाहर कोई मजूर उसे बेठने के लिए नही मिलता 
हैं, तो घर जाकर घरवालो के कन्धो पर बैठ जाता हुं। इसलिए 
मे अक्सर आजकल के स्कूल और कालेजो को 'हुजूर बनाने का 
कारखाना' कहा करता हूँ। 

यही कारण हूँ कि सोलह साल पहले जब पहले-पहल स्वराज्य 
की भलक दीखने लगी, तो महात्मा गाधी ने अग्रेजो के चलाये 
हुए हुजूर-कारखानो को तोडकर, देश में वुनियादी शिक्षा चलाने 
पर जोर दिया। यह शिक्षा किताब के जरिये नही, बल्कि हल- 
चल, फावडा-कुदाल, चर्खा-कर्घा, ढेंकी-चक्‍्की, कोल्हू-घानी 
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आदि उत्पादन के कामो के जरिये दी जाती है। गाधीजी ने 
तो असली स्वराज्य कायम करने के लिये ही ऐसी सलाह 
दी, लेकिन वदकिस्मती से आपके दिल में गाधी का आदर 
है, लेकिन दिमाग में गाधी के लिए जगह नही है । ऐसी जिक्षा- 
पद्धति से आप लोग नफरत करने लगे । गाधी को बेवकूफ समभते 
लगे । कहने लगे कि अगर कुदाल हो चलाना है, तो घर पर 
कुदाल नही है कया ? स्कूल में भेजने को जरूरत ही क्या? 
जऊेकिन आपकी समझ में यह नहीं आया कि अग्रेज तो यही 
चाहते थे कि कुदाल चलानेवाले गोरू रह जाये और पढने- 
वाले कोढी रहे। गाधीजी बुनियादी शिक्षा द्वारा सबको आदमी 
बताना चाहते थे। वे हरएक को वुद्धिमात तथा वेशानिक 
श्रमजीवी बनाना चाहते थे, जिससे हरएक उत्पादक का 
वौद्धिक विकास हो और तब वे आपस में अपना इन्तजाम करके 
बाहर के अकसर, इन्स्पेक्टर या डिप्टी की सेवाओं को स्वीकार 
करने से इनकार कर सके, ताकि दुनिया मे ग्रामराज्य स्थापित 
होकर शासन-मुक्त स्वराज्य कायम हो सके। 

क्या आय हम लोगो की सलाह लेकर आपसी सगठन द्वारा 
वापू का यह स्वप्न पूरा कर सकेगे ? अयर नहीं कर सकेंगे तो 
आप अनत काल तक छटे जायँगे और आज जो दुद्देशा है, वह 
दिन-व-दिन बढती ही जायगी और आखिरकार आपका सर्वनाण 
हो जायगा। 


के 
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शका--हिन्दुस्तान मे जब पूरा अहिसक-समाज हो जायगा 
और बाहर के लोग हिंसक रह जायंगे तब देश की रक्षा का क्‍या 
इन्तजाम होगा ? 

समाधान--आपको मालूम होना चाहिए कि ऐसा हो नही 
सकता कि हिन्दुस्तान में सर्वोदय हो गया अर्थात्‌ पूरे सर्वोदिय- 
समाज की स्थापना हो गयी और सारी दुनिया यो ही रह गयी। 
कोई एक विचार किसी एक देश में वंधा नही रहता। वह सारी 
दुनिया में फेलता है। आपके देश में यह विचार जितना तेज होगा 
उतना ही दुनिया में ज्यादा फैलेगा, क्योकि गाधीजी ने जिस 
समस्या की हल करने के लिए अपना सदेश सुनाया, वह समस्या 
केवल भारत की नही है। वह तो विश्वव्यापी समस्या है । 

मेने पहले ही कहा है कि विज्ञान की तरक्की इतनी ज्यादा 
हो गयी है कि जिन्दा रहने के लिए ही सही, ससार भर के लोग 
हिंसा से मुक्त होना चाहते हैं। ओर हिसा-मुक्ति के लिए शासन- 
मुक्ति चाहिए ही। अत दुनिया के लोग जिस चीज के लिए 
व्याकुल हैं, भारत अगर उसका रास्ता साकार रूप से बता सके, 
तो दुनिया उसी रास्ते पर चलने लगेगी, इसमें कोई सन्देह नही । 
ऐसी परिस्थिति पैदा ही नही हो सकती कि भारत एक घेरे के 
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अन्दर सर्वोदय को पूरा कर दे और दुनिया आज जेसी हिसा को 
माननेवाली रह जाय। तक को खातिर अगर मान भी ले कि 
आप जैसा कहते हे, वेसी ही स्थिति रहेगी तो भी हमे कोई खतरा 
नही दीखता हैं। आपको मालम होना चाहिए कि आज कोई 
मुल्क किसी दूसरे मुल्क पर अकेला हमला नहीं कर सकता। 
जब एक मुल्क हमला करेगा तो दूसरे किसी मुल्क को वह सहन 
नहीं होगा और वह हमला करनेवाले मुल्क पर हमला करेंगा। 
इसलिए अगर कोई मुल्क भारत पर हमला करेगा, तो दुनिया 
भर में हिसक मुल्क आपस में ही लडेगे। इससे हो सकता है कि 
भारत की तात्कालिक कुछ हानि हो, लेकिन सारी दुनिया के 
आपस मे लड़ने के बाद छोग आज से ज्यादा हिसा के विरोध के 
कायल हो जाय॑गे। भारत को भी तात्कालिक जो हानि होगी 
वह उतनी नहीं होगी, जितनी भारत के भी युद्ध मे शामिल 
होने में होती। 

इसके अलावा एक और बात आपको समझी चाहिए। 
दुनिया मे कोई विना कारण कुछ नही करता। हर क्रिया के पीछे 
कुछ मतलव होता है। जब कोई मुल्क किसी दूसरे मुल्क पर हमला 
करता है, तो उसका उद्देश्य विजित मुल्क पर हुकूमत करना 
होता है। आपको मालूम होना चाहिए कि बिना जनता के सहयोग 
के कोई मुल्क किसी दूसरे मुल्क पर हुकूमत नही कर सकता। 
आप जब भारत में सहकारी जन-शक्ति का इतना पूरा सगठन 
कर छेगे, जिससे जनता अपने राप्ट्रीय शासन को हो अनावश्यक 
करके विघटित कर दे, तो कया वह शक्ति विदेशी शासन को 
कवूल कर उससे सहयोग करेगी ? अतएद आपको इसकी चिन्ता 


शर्ट ग्रम-राज 


करने की जरूरत नही। आप एकाग्रता के साथ अपना स्वराज्य 
कायम करने में लग जाइये। 

शका--आपने कहा कि भूमि का ग्रामीकरण करना होगा, 
तो क्‍या सारी जमीन इकट्ठी रहेगी ओर सब लोग उसमें मजदूरी 
करेगे ? इससे तो खेती में किसीको दिलचस्पी नही रहेगी। 

समाधान--ग्रामीकरण का अथे यह नहीं है कि कुल 
सामूहिक खेती ही हो । बापू के स्वराज्य में हरएक व्यक्ति और 
परिवार के स्वतत्र विकास का मौका है। ऐसा मौका देते हुए 
सामूहिक जीवन का अभ्यास तथा सस्कार डालना होगा। इसलिए 
हमारा नारा हे--खेत समाज का, खेती परिवार को।” इस 
उद्देश्य की प्राप्ति के लिए भूमि की योजना यह है 

सारी जमीन गाँव को रहेंगी। ग्राम-सभा उसमे से छठा या 
दसवाँ भाग सामूहिक खेती के लिए रखेगी। वाकी भूमि को 
परिवारों मे जरूरत और योग्यतानुसार बॉट देगी। प्रत्णेक 
परिवार इस बात के लिए स्वतत्र रहेगा कि वह अकेले खेती 
करेगा या कुछ लोगो के साथ मिलकर सम्मिलित खेती करेगा। 
जिसके पास पूरे समय काम देनेवाला दूसरा ,धधा न हो और जो 
अपने हाथो से खेती करने को तैयार हो, उसे भूमि अवश्य मिलेगी | 
सामूहिक खेती प्रत्येक परिवार के श्रम-दान से चलेगी और 
उसकी पेंदावार गाँव के सार्वजनिक कार्य के लिए होगी। गाँव 
को बुनियादी शाला इसी सार्वजनिक जमीन पर होगी। 

ग्राम-सभा यह भी निर्णय करेगी कि कितने साल बाद 
भूमि-विभाजन पर फिर विचार किया जायगा। इस बीच 
परिस्थिति बदलने के कारण अगर किसीको अधिक भूमि की 
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जरूरत पडी तो सामूहिक खेती मे से दी जा सकेगी। दूसरी 
ओर खेती छोड़कर दूसरे धधे मे चछे जाने पर उसका खेत 
सामूहिक खेत मे मिल जायगा। इस तरह सामूहिक खेत से बीच 
को परिस्थिति का भी मुकावछा किया जा सकेगा। फिर खेती 
करने के लिए दिलचस्पी न उठने का सवाल हो नही उठता । 
इस योजना से दोनो बाते होगी। प्रत्येक परिवार दिलूचस्पी तथा 
बुद्धिपूवेक काम करके अपने व्यक्तित्व का विकास कर सकेगा 
और सामूहिक खेती में ग्राम-समाज के सभी परिवार मिलकर 
काम करने के कारण उनमें सामाजिक भावना का निरतर 
अभ्यास होता रहेगा, जिससे लोगो को प्रकृति मे सहकारिता का 
सस्कार बनेगा और बढता रहेगा । 

शका--हल, चर्खा, कुदाली में भी लोहा चाहिए, जो 
हमारे गाँव में पंदा नही हो सकता, तो 'केन्द्रित उद्योग-बरहिप्कार' 
से हम कंसे जिन्दा रह सकेंगे ? 

समाधान-- केन्द्रित उद्योग-रहिष्कार' की भी एक मर्यादा 
है। किसी चोज की पूर्ण स्थिति अन्तिम स्थिति है। पूर्ण तो सिर्फ 
भगवान्‌ हो हे, जो दिखाई नही देता। जो कुछ दिखाई देता हैं 
और आगे दिखाई देगा, वह सब अपूर्ण है । अत पूंजी के विना 
समाज का अथ हैं, पूंजी की गुलामी से मुक्त होना । 

प्रधानत. उद्योग तीन किस्म के होगे गृह-उद्योग, ग्राम- 
उद्योग और केन्द्रित उद्योग। जिन उद्योगो को आप परिवार की 
सामूहिक जक्ति से चला सकेगे, उन्हें गृह-उद्योग' कहेगे। उसके 
वाद जिन उद्योगो को गाँव सामूहिक शक्ति से चला सकेगा, 
ये पग्राम-उद्योग क्षेत्र मे रहेगे।वाकी उद्योग जो समाज के लिए 
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अनिवार्य है, वे सब केन्द्रित उद्योग' के रूप में रहेंगे। गृह-उद्योग 
में भी दो विभाग होगे, एक वह उद्योग जिसमें पूरा परिवार पूरे 
समय के लिए लगेगा और दूसरा वह जो खेती के साथ सहायक 
धधे के रूप में रहेगा । 
अभी में बहिष्कार की जो बात करता हूँ, वह फिलहाल अन्न 
और वस्त्र के क्षेत्र के लिए है, क्योकि इन्ही पर मनुष्य की जान 
निर्भर रहती है। इसके उपरान्त आप जितनी चीजो का वहिष्कार 
करके ग्राम-उद्योग चला सके, उतना ही अच्छा है। इस विचार को 
आपको ओर सफाई से समझ लेना चाहिए। अन्न और वस्त्र के 
रूप में जिन सामग्रियो का आप उपभोग करते हे, उन्हें किसी 
हालत में केन्द्र से नही लेना चाहिए। लेकिन उन्हें पैदा करने के 
लिए यदि किसी ओजार की आवश्यकता हो, तो वह केन्द्र से भी 
लिया जा सकता है। वात यह हैं कि अगर उपभोग्य सामग्री के 
लिए केन्द्र का मुहताज रहना पड़े तो आवश्यकता पडने पर आप 
केन्द्रीय शक्ति का विरोध नहीं कर सकेंगे। लेकिन औजार 
केन्द्र से लिया तो विरोध के काल मे जितना औजार आपके पास 
आ चुका है, उसके सहारे आप अपना काम चला सकेंगे। इसी 
दृष्टि से औजार चलाने के लिए केन्द्र से प्राप्त बिजली, तेल आदि 
नही लेता है, क्योकि ऐसा करने से आप अपनी दैनिक आवश्यकता 
के लिए उनकी मुट्ठी में चले जाय॑गे। 
शका--केन्द्रित-उद्योग बहिष्कार से यत्रो का भी वहिष्कार 
हो जायगा। लेकिन आपने कहा है कि आज का समाज विज्ञान 
के लिए हिसा को छोडना चाहता है | यत्र-बहिष्कार मे तो विज्ञान 
को ही छोडना होगा। फिर पुराने जमाने में जैसा था, अन्याय के 
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प्रतिकार में यदि थोड़ो-बहुत हिसा रह जाय तो आपको आपत्ति 
क्‍या है? 

समाधान---के न्द्रत-उद्योग वहिष्कार से विज्ञान का वहि- 
प्कार नही होता । विज्ञान का मतलब बड़े-बड़े यंत्र नही हे, 
बल्कि उस यत्र के पीछे जो चास्त्र हैं यानी जो प्रकृति का नियम 
है वह अर्थात्‌ प्रकृति को जक्तियो की जानकारी हो विज्ञान हे। 
इस जानकारी को मनुष्य वेज्ञानिक तथा अवैज्ञानिक, दोनों तरीकों 
से इस्तेमाल कर सकता है। मनुष्य चाहे इसे अपनी जिन्दगी का 
साधन बना दे और चाहें उसे अपने संहारक के रूप में इस्तेमाल 
करे। यह निर्भर करता है मनुष्य की चुद्धि बौर वृत्ति पर। आज 
दुनिया शासन और पूँजी के सगठन में छंगी हुईं है तो आज का 
सारा वेज्ञानिक आविप्कार उसी उद्देश्य की सिद्धि के लिए किया 
जाता है, तथा उसका उपयोग लाजिमी नतोजें---युद्ध को तैयारी 
के लिए किया जाता है। जिस दिन दुनिया गासन-मुक्त स्वाव- 
लम्बी समाज के सगठन में लगेगी उस दिन सारी वेन्नानिक खोज 
उसीके लिए को जायगी। 

आपके मन में यह सवाल इसीलिए उठता है कि केन्द्रवादी 
प्रचार के कारण आपने यत्र को हो विज्ञान मान लिया है, लेकिन 
यत्र-शास्त्र विज्ञान की एक शाखा हैं। मरोर-विज्ञान, मनोविज्ञान, 
समाज-विज्ञान, राजनीति-विज्ञान, अर्थ-जास्त्र ये सभी विज्ञान 
हैं; वल्कि मनुष्य-समाज के लिए ये ही सब विज्ञान ज्यादा 
मौलिक हे। वाको जितने पदार्थ विज्ञान के दायरे में आते हे 
वे सव गौण हे। अगर कोई यत्र, यत्र-शास्त्र के हिसाव से पूरा 
वेज्ञानिक भी हो, लेकिन उसका इस्तेमाल जरीर-विज्ञान की 
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दृष्टि से हानिकारक हो तो वह अवेज्ञानिक है। मिसाल के तौर 
पर आटा पीसने की मिल में आटे का पोपक तत्त्व 
घट जाता हैं। यह आपको मालूम है कि आटे का वैज्ञानिक 
इस्तेमाल शरोर को पोषण देना है, तो जिस मशीन के कारण 
उसका पोषक तत्त्व ही घट जाता है उसे आप वैज्ञानिक नहीं कह 
सकते। वह मिल, यत्र-विज्ञान के हिसाव से पूर्ण होने पर भी 
मानव-हित की दृष्टि से अवैज्ञानिक है। उसी तरह एक ट्रैक्टर 
पूर्ण वैज्ञानिक यत्र है, फिर भी अगर उसके इस्तेमाल से किसी 
देश में बेकारोी पैदा होती हैँ, ते उस' देश के अर्थशास्त्र के हिसाव 
से वह अवेज्ञानिक है। उसी तरह किसी यत्र के इस्तेमाल से अगर 
आप केन्द्रीय सत्ता की मुट्ठी में चले जाते हे, तो राजनोत्ति-शास्त्र 
के अनुसार उसका इस्तेमाल अवैज्ञानिक हैं। 
अताग़ आप जब विज्ञान की वात सोचते है तो एकागी 
£ विचार करने से काम नही चलेगा। सर्वागीण दृष्टि से ही सोचना 
होगा। किस चीज को रखना है और किसको छोडना है, इसका 
निर्णय करने के लिए आपको विज्ञान की हर शाखा की दृष्टि से 
विचार करना होगा। इसलिए जब में वास्तविक स्वराज्य की 
स्थापना के रिए केन्द्रित उद्योगो के बहिष्कार की बात कहता 
हैं तो समभना चाहिए कि मे विज्ञान के वैज्ञानिक इस्तेमाल का 
मार्ग थे हूँ। फिर स्वावलम्बी समाज के लिए यत्र को 
छोडना तो नही हैं। उस समय आविष्कार की दिशा ही वदल 
जायगी । अगर हमको लगे कि बिजली की शक्ति आवश्यक है तो 
हम 'परोके से-बिजली पैदा करने के आविष्कार मे 
लगना होगा। जब सामान्य व्यक्ति सूयेकिरण को केन्द्रित कर के 
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घर में आग जला सकते हैँ खान बना ऋच्दे हूँ तो उसे कौर 
अधिक केन्द्रित करके घरूघर में दिलतलो पेंदा द्रव कपल 
प्कार में जितनी वैज्ञानिक वुद्धि की जहरत है. उनसे ज्यादा 
वारीक वृद्धि इस प्रकार की खोज के लिए चाहिए। 

इस तमाम वो को सनभले के लिए यत्नो को नर्वादा के 
आधार को समझ लेता चाहिए। सर्वोदिय को दृष्टि से क्तो यंत्र 
को छोडता या इस्तेमारू करना सनातन नियम नहीं होगा। 
देश और काल के हिसाव से परिस्थिति के अनुसार हो हर यत्र 
पर विचार करना होगा। उस निर्णय के लिए बुनियादो तत्त्व 
ये हे - 

(१) राजनेतिक तत्त्व--जनता का राज्य याती स्वराज्य 
में जो कुछ भी केन्द्रोय व्यवस्था वच जायगी, वह भी अगर मधिकार- 
वृद्धि के लिए या और किसी कारण शासन-शक्ति का दुरुपयोग 
करने लगे तो जनता को उसके लिए विरोध मे विद्रोह करने की 
परिस्थिति निरतर कायम रखनी होगी, नही तो स्वराज्य को 
रक्षा नही होगी। इसलिए ऐसे किसी भी यत्र का हम इस्तेमाल 
नही करेंगे, जिसकी व्यवस्था या चालक-शक्ति के लिए किसी 
केन्द्रीय संगठत पर भरोसा करना पडे। 

(२) शआर्थिक तत्त्त--ऐसा यत्र इस्तेमाल नही करना हूँ, 
जससे देश में बेकारी पैदा हो, चाहे वह यन्न विकेन्द्रित शक्ति से 

क्यों न चले। 

(३) सामाजिक तत्व--यत्र जिस काल मे इस्तेमाल होगा, 

कार की जनता के बौद्धिक स्तर को भी देखना होगा, 
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क्योकि अगर उसको जटिलता ऐसी रही, जिससे उसको मरम्मत 
के लिए भी किसी विशेषज्ञ-वर्ग की आवश्यकता हो, तो भी श्रेणी- 
हीन समाज की दृष्टि से वह हानिकारक ही होगा। 

उपर्युक्त सिद्धान्त के अनुसार कोई यत्र अमेरिका, कनाडा, 
आस्ट्रेलिया और रूस जैसे हलको (-कम) आवादी के मुल्क में चाहे 
चल सके, लेकिन चीन, हिन्दुस्तान या जापान जैसे मुल्क में वेकारी 
पैदा करते के कारण उसका चलना अवेज्ञानिक हो जायगा। उसी 
त्तरह बिजली से चलनेवाला यत्र आज हानिकारक हो सकता हैं, 
लेकिन विकेन्द्रित बिजली का आविष्कार होने पर उसका इस्तेमाल 
वैज्ञानिक भी हो सकता है। उसी तरह सामाजिक स्तर की वृद्धि 
के साथ यत्नो में भी फेर-बदल हो सकता है। 

अतएव इन प्रइनो पर आपको गहराई से और वेज्ञानिक 
दृष्टि से विचार करना होगा। 

शका--आपने कहा कि पुराने जमाने में गाँव के लोग अपना 
काम अपने आप चलाते थे। लेकिन कभी ताडका का उपद्रव हुआ 
तो लोग राजा के पास पहुँच जाते थे। इसका मतलब है कि उन 
दिनो भो कुछ हद तक राज्य था ही। शासनमुक्त समाज में 
ऐसी जरूरत पड जाय तो हम क्या करेंगे? क्‍या उस समय भी 
कुछ ह॒द तक शासन रहेगा ” यदि रहेगा तो उसकी सीमा क्‍या 
होगी ? 

समाधान--वैसे तो पूर्ण एक भगवान्‌ ही होता है, अत पूर्ण 
शासनहीन समाज भी भगवान्‌ का ही रूप होगा, अर्थात्‌ अदृश्य 
रहेगा । शासनमुक्त-समाज का साकार रूप शासन-निरपेक्ष 
समाज ही होगा। इसका मतलब यह हैं कि साधारणत समाज 
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स्वावलम्बी रहेंगा। लेकिन थोडा-सा बचा हुआ शासन रहेगा 
ही। वह जरूरत पडने पर रेलगाडी को जजोर का काम करेगा। 
मेने कहा है कि ऐसा समाज सहकारी होगा, सचालित नही। 
सचालित समाज वह होता है, जिसे ऊपर से चलाया जाता है। 
सहकारी समाज नीचे को मूल आबादी के आपसी सहयोग से 
चलता हैं। 

आज जो सरकारे चलती है, वे एक तरह समाज का शीर्षासन 
ही हे। आज समाज को जड ऊपर और शाखा नीचे है। पेड की 
जड वहाँ रहती है जहाँ से वह अपने पोपण के लिए रस खीचतो है 
और उसकी शाखा आसमान की तरफ रहती हूँ । आज को दुनिया 
की सरकारे रस तो जनता से लेती हे लेकिन उनकी जड 
आसमान को ओर है। उनको जड दिल्‍ली, लन्दन, न्यूयाक, 
मास्को आदि नगरो में है और शाखाएँ-प्रशाखाएँ देहातो की ओर। 
यही कारण है कि आपको पता नही रहता कि आपका इन्तजाम 
कंसे, कहाँ से और कौन करता है। पता चले भी तो कंसे ? सारा 
सचालन ऊपर से होता हैं। इस व्यवस्था को उलट देना हैँ । 
दिल्‍ली, लखनऊ या पटन। में बैठकर लोग तय नही करेगे कि 
ग्राम-पवायत का काम और अधिकार क्या हैं ? वह निर्णय 
आपको करना होगा। 

गाम-सभा यह तय करेगी कि समाज की कितनी जिम्मेवारी 
गाँव के लोग मिलकर उठा सकते हैं। उस हिस।व से आप अपना 
विधान बनायेगे। फिर आप इस वात को सूची तैयार करेंगे कि 
कितनी चीजे आपके लिए अनिवार्य रूप से आवश्यक है। जिन्हें 
आप गाँव को सम्मिलित शक्ति से नही कर सकेंगे, ऐसी चीजो 
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के लिए जिम्मेवारी जिले को सौपेगे और उस जिम्मेवारी को 
चलाने के लिए अपनो गाँव-सभा से प्रतिनिधि भेज देंगे। इसी 
तरह जिला निर्गेय करेगा कि कितनी जिम्मेवारी उसको है और 
कितनो जिम्मेवारी प्राच्त को होगो। फिर प्रान्त राष्ट्रीय केन्द्र 
के लिए निर्णय करेगा और राष्ट्रीय केन्द्र अपने बचे काम अन्‍्तर्रा- 
प्ट्रीय केन्द्र के लिए रखेगे। इस तरह समाज-व्यवस्था को 
जड़ गाँव में रहेंगी ओर धीरे-धीरे सूक्ष्म होते हुए अन्तर्राप्ट्रीय 
केन्द्र पर पहुंचकर करोब-करोब बिन्दुवत्‌ हो जायगो। इस 
योजना से गाँव-स्वावलम्बन के आधार पर अखिल विश्व- 
परिवार का भी सगठन होगा। यही है बाधू के स्वराज्य का 
चित्र। 

शका--पग्राम-राज्य के न|म॒ से तो आप लोग एकदम छुट्टी 
लेना चाहते हे। लेकिन जब तक हम योग्य नही होते हे, तब तक 
आप लोगो के सगठन को आवश्यकता रहेगी। आपके खयाल में 
उसका क्या स्वरूप होगा ? 

समाधान--हाँ, यह सही है कि आय लोग सदियों तक 
सरकार माई-बाप' कहकर दूसरो का भरोसा करते रहे । ऐसो 
बुद्धि अग्रेजो ने हमको सिखायी है। उन्होने यह बात इसलिए 
सिखायी कि आप अपने वारे में कुछ न सोचें, उन्ही की ओर 
ताकते रहे, ताकि पीछे वे लूट मचा सके। जेब काटनेवाले का 
तरीका मालूम हैं न! वह एक ओर बातचीत में अपनी ओर 
फंसा रखता है और दूसरे हाथ से जेब क/ट लेता है। इस तरह 
सदियों तक को आदत के कारण आज हमने अपनी भलाई की 
बात भी सोचनों छोड दी है । तकलीफ होने पर दूसरे के पास 
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दौडकर जाते हें। इसलिए यह सहो है कि कुछ दिन शिक्षा देने 
के लिए हमारी जरूरत है। 

लेकिन सवाल यह है कि हम आपके वीच रहे भी तो किसके 
सहारे रहें। आज तो हम राज्य या पूंजी के सहारे रहते हे। राज्य 
से मदद लेकर या पूंजीपतियो से चद्दा माँगकर आश्रम वनाकर 
रहते है तथा आपके बीच में आकर काम करते हे। भीष्म-द्रोण 
को कहानी मालूम है न! उनका दिल पाडवो की भलाई की ओर 
ही था। उनकी सारी सहानुभूति और प्रेम पाडवो के लिए था। 
फिर भी चूंकि उतकी परवरिश दुर्योधन की भोर से हुईं थी, 
इसलिए मौके पर उन्हें दुर्योधन का ही साथ देना पडा। हम लोगो 
को परवरिश राज्य को ओर से, पूँजी की ओर से होगी तो हमारी 
सहानुभृति चाहे जितनी आपके लिए हो, हमारा आशीर्वाद हमेशा 
उनको ही दीर्घायु बनाने के लिए होगा। जब तक यह स्वरूप 
रहेगा, हम चाहें जितने दिन आपके बोच में काम करें, हमारे 
जरिये आपका ग्राम-राज्य नहीं स्थापित होगा। 

इसलिए अगर आपको हमारी आवश्यकता हैं तो पहली 
जरूरत यह है कि हम पूंजी के भरोसे जिन्दा न रहकर अपने श्रम 
ओर आपके श्रम-दान से जिन्दा रहें। अत हमारा सगठन भी 
ऊपर से नीचे न जाकर, नीचे से ऊपर जाना चाहिए। तो सबसे 
पहले गाँव में सवको मिलकर यह तय करना होगा कि हमे 
अपना काम खुद चलना हे। फिर रास्ता वताने के लिए हमसे 
जरूरत पडे तो ज़िस तरह से आप किसी भी गुरु-पुरोहित को 
बसाते हे , उसी तरह किसी को वसायेगे। उनके लिए थोडी ज़मीन 
भी देती होगी, कुछ साधन भी देने होगे, जिससे वह और उनका 
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परिवार मेहनत करके उत्पादन कर सके। अगर कुछ घटेगा तो 
आप अपने श्रम से पैदा को हुईं सामग्री थोडी-थोडो देकर पूरा 
कर देंगे। इस तरह से एक-एक इलाके के लोग जब इस वात का 
सकलल्‍प कर लेगे कि हमको वाहरी राज्य नही चाहिए, हम ग्राम- 
राज्य ही स्थापित करेंगे ओर सब लोग मिलकर किसी दूसरे 
मित्र-परिवार को अपने बीच में वसा लेगे तो थोडे ही दिन में 
आपकी योग्यता वढ जायेगी । तव हमारी सेवा की आवश्यकता 
ही नहीं रह जायेगी। 

इस प्रकार से आश्रमो की भी व्यवस्था होगी। आश्रमो में भी 
जमीन, ग्रामोद्योग आदि उत्पादन के साधन होगे, जिनसे छोग 
मेहनत करके पेदा करेगे और जो घटेगा, उसे थास-पास' के लोग 
श्रम-दान से पूरा करेंगे। ऐसे आश्रमों में खेती-वारी और पग्रामो- 
द्योगो की तरक्की को खोज होगी और आप जिन सेवको को अपने 
बीच में बिठाना चाहते हे, उनको ट्रेनिंग होगी। इन आश्रमो में 
आपके वच्चो के शिक्षण का भी प्रवन्ध हो सकता है। 

हम लोगों का स्वरूप जब ऐसा हो जायेगा तभी हम केन्द्रीय- 
राज्य और पूंजी के बाहर निकलने के लिए आपका मार्गदर्शन 
करते रह सकेंगे। नही तो हमारी सहानुभूति आपके लिए और 
आशीर्वाद उनके लिए रहने से कुछ भी नतोजा नही निकलेगा। 

शका--अगर सब लोग शरीरश्रम से उत्पादन करेगे तो 
व्यवस्था का काम कौन चलायेगा ? आखिर दफ्तर, कचहरी, 
डाकखाना, रेल, जहाज आदि कुछ-कुछ तो चलेगा ही । उसका 
क्या होगा ? 

समाधान---इस बात को समभने के लिए श्रेणीहीन समाज 
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पर गहराई से विचार करना होगा। मेने कहा है कि हरएक 
आदमी को शरोरश्रम और वोद्धिकश्नम दोनो करना होगा। 
दोनो के अभ्यास और विकास से ही वह पूर्ण मनुष्य बनेगा। 
तब आदमी वुद्धिपूर्वक वेज्ञानिश शरीरश्रम से उत्पादन करके 
अपने शरीर का गुजारा करेगा और व्यवस्था का काम अधिक 
आदमियो में वॉटकर फैला देना होगा, ताकि शुद्ध वुद्धि का काम 
केवल समाज-सेवा में अपित हो सके। 

अव रहा उस व्यवस्था का काम जो समाज के वृक्ष के ऊपर 
को डालो का होगा। उनके लिए नीचेवाले ऐसा नियम बना 
सकते हे कि वे भी अमुक अवधि तक शरीरश्रम से उत्पादन अवध्य 
करे और जिस अनुपात से वे उत्पादन करे, व्यवस्था-कार्य में भी 
उनका वेतन उसी अनुपात से मिले। इस प्रक्रिया से अनिवाये 
केन्द्रित-ब्यवस्था के कारण विशिष्ट बृद्धिजीवी वर्ग की सृष्टि 
नही हो पायेगी। 

शका--लेकिन रवीन्द्रनाय ठाकुर जेसा विशिष्ट प्रतिभाशाली 
व्यक्ति हो तो क्‍या उसे भी उत्पादन-श्रम करना होगा ”?और 
होगा तो क्या प्रतिभा का दुरुपयोग वही होगा ? 

समाधान--असाधारण प्रतिभा को बुनियाद पर समाज- 
व्यवस्था का ढाँचा नहीं वनता हैं। समाज में जब कभी कोई 
असाधारण प्रतिभा के व्यक्ति निकलेगे, उस समय का समाज 
उनके लिए असाधारण व्यवस्था सोच लेगा। जाज उसके लिए 
आप कुछ नही सोच सकते है, क्योकि जो साधारण से पर होते है 
उन्त सबको विशेषता एक किस्म की नहीं होगी। विशेषता 
का प्रकार देखकर समाज के लोग समुचित व्यवस्था कर लेंगे। 
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लेकिन में आपसे कहना चाहता हूँ कि उत्पादक-श्रम किसी 
के प्रतिभा-विकास के लिए बाधक नही होता, बल्कि वह प्रतिभा 
वास्तविक जीवन के अनुभव के कारण और प्रखर होती है। 
नि सदेह रवीन्द्रनाथ ने इस तथ्य को महसूस किया था। यही 
कारण है कि उन्होने उत्पादन के अभ्यास से शिक्षण-कला का 
विचार जाहिर किया और विचार को अमली रूप देने के लिए 
शाति-निकेतन और श्री-निकेतन का संगठन किया। 

गका--आपने कहा है कि उत्पादन को प्रक्रिया के माध्यम 
से तालीम दी जायगी। साथ ही यह भी कहा है कि वडे-वर्डे 
कारखाने, नहर, रेलगाडी आदि भो रहेंगे, तो जिनको इजी- 
निर्यारेंग, डाक्टरी आदि सीखनी हैं, वे कंसे सोखेगे तथा कवि और 
कलाकार का शिक्षण कंसे होगा ? 

समाधान--इजीनिर्यरिग, डाक्टरी आदि केवल किताबें 
पढने से नही आती । बचपन से ही यदि उत्पादन को प्रक्रिया का 
अभ्यास रहेगा, तो ये विद्याएँ ज्यादा अच्छी तरह समभ में आयेगी । 
यह कंसे होगा, इसे समभने के लिए बुनियादी शिक्षा की पूरी 
योजना समभनी होगी। 

मेने कहा हैं कि समाज के हर कार्यत्रम के माध्यम से शिक्षा 
देनी होगी ओर यह भी कहा है कि सहकारी-समाज के लिए यह 
आवश्यक हे कि हर व्यक्ति का बौद्धिक, शारीरिक और सास्क्ृतिक 
स्तर करोव-करीब वरावर हो। इसलिए हर व्यक्ति की पूर्ण- 
रूपेण शिक्षा की व्यवस्था होनी चाहिए। गाघधीजी ने यह भी 
कहा हैँ कि शिक्षा की अवधि जन्म से मृत्यु तक होती है। यह तो 
आप मानेगे कि प्रत्येक व्यक्ति जन्म से मृत्यु तक किसी-न-किसी 
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काम में लूगा रहता है। रेलवे, मोटर, हवाई जहाज आदि चीजे 
यदि दुनिया मे रहेगी, तो इनके उत्पादन के कारखाने कही तो 
रहेंगे ही। ऐसे कारखानो मे आज मजदूर काम करते हू। उस समय 
उत्पादन का काम विद्यार्थी करेगे। इन कारखानों मे आज जो 
विशेषज्ञ, इजीनियर आदि रहते हे वे शिक्षक होगे। विद्याथियो 
के साथ प्रत्यक्ष उत्पादन का काम करते हुए उन्हे शास्त्रीय ज्ञान भी 
देंगे।ताता नगर,चितरजन आदि जो वडे-बडे औद्योगिक केन्द्र हे , वे 
सब विज्वविद्यालय हो जाय॑गे । गृह-उद्योग, ग्रामोद्योग के माध्यम 
से नीचे दर्जे मे शिक्षा पाये हुए विद्यार्थी ऐसे केन्‍्द्रो मे जाय॑गे, तो 
उन्हे पहले ही से विभिन्न विज्ञानो की जानकारों रहेगी । फलस्वरूप 
आज इजीनिर्यारग कॉलेज मे जो विद्यार्थी भरती होते है, उनसे ये 
विद्यार्थी ज्यादा योग्य होगे। उसी तरह कृषि, बागवानी तथा 
वनस्पति-शास्त्र में रुचि रखनेवाले लोग प्रकृति को गोद में 
विचरते रहने के कारण साहित्य, कला तथा कविता का भी 
विकास कर सकेगे। जिनको प्रकृति स्वभावत साहित्य, कला 
आदि की ओर भूकी रहती है, वे कुदरती तौर पर ताता नगर तथा 
चितरजन की ओर नही भुकेगे। वे वचपन से हो ऐसे उत्पादन 
का काम चुनेगे, जिससे उन्हे प्रकृति के साय एक होकर कला के 
विकास का मौका मिले। 
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